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શ્રીદુ'્ળાયન તઃ 
શ્રીમટસ્ઝમાનાર્ય વિરાચિતા 
સિજ્ભાન્સસુસ્છાવજી. 


શ્રીમદાચાય જીએ દ ો.: ગ્રંથ પછી સિદ્ધાન્ત સૃષ્તાવલી 
ગ્રથ રચ્યો છે જેની વિવૃત્તિ શ્રામદ્વિડુલતાથજીએ કરી છે 
એ ખને ઉપર ગેોસ્વામિથ્ીપુરૂષેદ્સસજી મહારાજે પ્રકાશનામક 
ટીકા કરી છે અને વિવૃત્તિ ઉપર શ્રીકલ્યાણુરાયજી મહારાજે 
ટિપ્પણી કરી છે અને એ શિવાય ગેોસ્વામિ શ્રીગોકુળનાધજી, 
લાલૂભટજી વિગેરેની ટીકાઓ તથા ટિપ્પણુ છે તે સવ નો આશય 
લઇ મુખ્ય શ્રીગુસાંઈજી તથા પુરૂષાોત્તમજીનો આશય રાખીને 
ટીકા લખવામાં આવે છે. 

શ્રીગુસાંઇજી પ્રથમ મંગળાચરણુ કરે છે. મગળાચરણુ ગ્ર" 


ચ. 


થાર'ભ ફરવામાં ડરવું એ પ્રણાલિકા છે. 
મળમ્વવિતૃપાટન્ત૫ર[મત(13તઃ 
1. ... ભ 
જવચાવિશટીમુમસ્તટ્રારુાજજઝાવછીમ્‌ ॥2॥ 
અથ--શ્રીવિટ્લેશપ્રભ્રુ પ્રથમ પિતાના ચરણુસરોજનઃ 
પરાગને પ્રણામ કરે છે તેથી એમ નિશ્ચય થાય છે કૈ ભક્તિ" 
માગેમાં દીનત્તા વગર ખીન્ન કાંઈ સુખ્ય સાધન નથી. એ પિતુઃ 
ચરણુની કૃપાથી આ ગ્રથનું વિવેચન કરંછુ'' એમ કહેવાથી ગ્રથ 
વિવેચનમાં કુપાજ સાધન છે. 


હવે શ્રીમદાચાર્યચરણુ મ'ગળાચરણુપૃવેક સિદ્ધાન્તસુક્તા- 
વલીનો પ્રાર'ભ કરે છે. 








૨્‌ 


મૂજય્‌-નત્તા દરિં પવય્યામિ સતિદ્ધાન્તવિનિશ્રયમ્‌ 


જેપ્ળસેવી તરા વાયી માનતી ત ૫૪ ૧તા ॥%॥ 

સાન્વયપશાથઃ (રિ (પોતાનું સ્મરણુ કરનારાઓના ફુઃખને 
હરનારા) હરિ-ભગવાનને તત્ઘા નમસ્કાર .કરીને સ્વાલેસાન્ત 
વિનિશ્રયં પાતાના સિદ્ધાંતના વિશેષ નિશ્ચયને (હુ) પ્રવક્વામિ 
કહુછુ' જુષ્ળલેવા થીકૃષ્ણુ (શ્રીપુરૂષોત્તમ) ની સેવા સઢ નિરંતર 
જાયો અવસ્ય કરવી ( તે ત્રણુ પ્રકારની સેવામાં જે ) માનસી 
માનસી સેવા સા તે ૫૪ ક્લરૂપ નતા માનેલી છે. 

શખ્દાર્થ--શ્રીહ્રિને નમન કરીને સ્વસિદ્ધાન્તનેો નિશ્ચય 
સપણ કરીને કહુ'છુ. શ્રીકૃષ્ણુનો સેવા અવશ્ય સર્વદા કરવી (અને 
સેવામાં) માનસીસેવા ઉત્તમ છે. 

ટીકા--શ્રીહુરિને નમન કરીને એ વાક્યમાં હુરિપદ રાખ્યું 
તેનું તાત્પયે એ છે ફે પ્રભુ સર્વદુઃખના હુરતા છે તેથી પ્રથમ 
આ ગ્રથ બનાવવામાં જે વિશ્ન આવે તેતે નાશ કરે ( હુરે) 
અને મ'ગલાચરણુ કરવાનો મતલખ પણુ તેજ છે. વિશ્નવિઘાતને 
વાસ્તે કરેલુ' મગલ શિષ્ય રિક્ષાર્થ ગ્ર*થકાર આર'ભમાં લખે છે. 

નમન કરવામાં પ્રયોજન એ છે જે ભગવાનને ભજવામાં 
નમન વિના બીજુ* કાંઈપણુ સાધન નથી. ભક્તિમાર્ગમાં દીનતા 
એજ સાધન છે આ હેતુથી જ શ્રીવલ્લભાચાયે પ્રાયઃ સર્વે ગ્ર'થાના 
આરભમાં નમસ્કારવાચક પદ ધરે છે આ વિષયપર વધારે ખુલાસો 
નપોમમવતે તરે, 
આ શ*લોકના નિખ'ધમાં તથા આવરણુભ'ગમાં જેવો. દીનતા આ 
સ'પ્રદાયમાં સાધન ગણેલી છે તે તે ખાલબોધના શલેકક ૧૯ ના 
વ્યાખ્યાનમાં સારી રીતે લખવામાં આવ્યું છે હુવે “સ્વસિદ્ધાન્તને 
સારી રીતે નિશ્ચય કરીને કઢ' છુ” આતો અભિપ્રાય એ ઝે જે 
મા સિદ્ધાન્તસુક્તાવલીમાં 


'ભાવેવાં સશુળ વાર્ય સ્તતંત્રે ચેતિ સેજધા'' 


રે 


આ શ્લોક આવશે આમાં ખ્રહ્મા્નું વર્ણન છે અને તેનો પરસ્પર 
વિરૂદ્ધ સિદ્ધાંત છે તો તે ખાખતના શાજ્રાર્થમાં સ'દેહુ ઉત્પન્ન 
થાય છે તે ડ્રર કરવા વેદોક્ત સ્વસિદ્ધાંતનો નિશ્ચય કરી શ્રીવદ્ય- 
ભાચાયે કહે છે; 


અને શાસ્રાર્થ શખ્દનોઅર્થ-પવેકાંડ અને ઉત્તરકાંડ એ બન્ને 
મળી શાસ્ત્ર, અથવા વેદાર્થનિશ્ચય કરાવનારા વેદાંતવાક્ય તે શાસ 
દહેવાય, તેને અથ તે પ્રયોજન અથવા તાત્પયે એ અનને બા- 
ખતના સ'દેઢુ દ્ર કરવા સારી રીતે નિણું'ય ડરે છે, અથાત્‌ વેદના 
પ્રયાજનમાં થતા સ'દેહુને ટ્ર કરવા અને ૧ વેદના તાત્પયેમાં થતા 
સદેહને ડ્ર કરવા જે પોતાને સિદ્ધાંત છે તે કહે છે. સ્વસિદ્ધાંત 
છે તેજ વેદ પ્રતિપાદિત છે. 


આમાં પ્રમાણુ શ્રીમદભાગવત સ્ક'ધ (દ્વિતીય અને અધ્યાય 
૨ શ્લોક ૩૪ 

“મમવાન ત્ર વાત્શ્ન્‍્યેન ત્રિરન્વીદ્ય મતોષગા । 

તટ્ષ્યવસ્યસ્કૂટસ્યો ર તિરાત્મન્યતો મવેત્‌” 1૨ 

અથ--ખ્રહ્માએ વેદને ત્રણુ વાર સારી રીતે તપાસ્યા અને 
ત્યાર પછી એ નિશ્ચય ડયો જે જેથી ભગવાનમાં પ્રેમ થાય તેજ 
મતુષ્યનું કલેવ્ય છે. પ્રેમ ભક્તિ વિના ઉત્પન્ન થતો નથી માટે 
ભક્તિ એ વેદને સિદ્ધાંત છે. આ ઉપરથી એ ટનિશ્ષય થયે 
જે સ્વસિદ્ધાંત છે તે વેદ પ્રતિપાદત છે અને તેમજ શ્રીભાગવત 
સ્ક્રધ ૧૧ મા અધ્યાય ૧૪% 
૩૪વ ૩વાચ 

્વટૃતતિ જળ ! ્રયાંતિ થરૂનિ વ્રસસવાહિનઃ | 

તેષાં વિવાન્પત્રા વાન્જમુતાદો ઉવળુશ્યતા ।।1 ? ॥ 


અ ન મ ઉ ૫૫ 


મવતારરૃતઃ ₹તામિન ! મસિયાળોનવોકિતઃ । 
નિર સવતઃ લમ વેન સ્વશ્થાવિશેનપત? | 2 [| 


૪ 


અર્થ--ઉદ્ધવજી ભગવાનને પક્ષ ડરે છે કે--હે શ્રીકૃષ્ણુ ! 
ડ્રહ્ઘાવાદિઓ કલ્યાણુનાં સાધનો ઘણાં કહે છે; એઓનું વિકલ્પે કરી 
પ્રધાનપણું છે કે એકની સુખ્યતા છે? ૧ ર 

અને વળી આપે તો. ભક્તિનો ઉપદેશ કયા છે જેમાં ખોજ 
સાધનની કાંઈ જરૂર રહેતી નથી, અને જે ભક્તિથી સવેનો સગ 
છોડીને મત આપમાં જ પ્રવેશ કરે છે, ૨ 

ભાવાર્થઃ--હે શ્રીકૃષ્ણુ ! વેદને જાણુનારા ત્રષિજન ડલ્યા- 
ણુનાં સાધન અનેક ડહેૅ છે. કેઈ ધર્મ એજ સાધન છે એમ 
કહે છે. અને કોક કીતિ એજ સાધન છે એમ કહે છે. ઈત્યાદિ 
અનેકમત ડહે છે. જે મત ખાલબોધના પ્રારભમાં દેખાડવામાં 
આવ્યા છે. અને અહોં પણુ કેટલાએક પક્ષ દેખાડવામાં આવશે. 
તો તેઓમાં સુખ્યતા ફોન] ? અને ગોણુતા કોની ? અથવા મ- 
રજીમાં આવે તેની સું”યતા સમજવી જે કેમ ? 


આ ઉદ્ધવજીનેો પ્રશ્ન છે. આ પ્રશ્ન ઉત્પન્ન થવાનું કારણ 
એ કે આપે તો અન્ય સાધનની અપેક્ષા વિના ભક્તિયોગનો ઉપ- 
રશ કવ છે. જેથી સવ સંગ છોડી આપમાં ચિત્ત ચાટચયુ' રહે 
અથાત્‌ સાધન પણુ ભક્તિ અને ફૂળ પણુ ભક્તિ એ આપનો 
મત છે. તો પહેલાં કહેલા મતોની શી વ્યવસ્થા ર આ પ્રશ્નને 
સવિસ્તર ઉત્તર આપ્યો છે. તે એવી રીતે કે-- 

ઘમેમેજે ચશશ્રાન્વે જામ સત્યં શષ «મ્‌ । 

ઝન્વે વહતિ સાથે વા હેશ્વર્ય સ્વામમોગને ।। 

વેસિર્યજ્ષતવોટને ત્રવાનિ સિવયાન્યધાન ॥ ૨૦ ॥ 

અર્થ--ફેઇ ધમ એજ સુખતું સાધન એમ સમજે છે, 
જાઈ કલ્યાણુનું કારણુ કીવિ કહે છે. કોઈ કામનેજ કલ્યાણુ માને 
છે. ફોઈ સતય, શમ, અને દમ એ નિબ્રેયસનાં હેતુ છે એમ ગણે 
છે, અને ફેટલાએડ ૨વાર્થ દ્રવ્ય એજ પરમ પુસ્પાર્થ છે એમ 
સમજી બેઠા છે, અને ફેટલાક લોકાયતિકમતાવલ'બી લોકો મ- 


પ 


નમાનતી મોજમળમાં મસ્ત થઈ ક્રવું એજ કત્તત્ય છે એમ 
જાણી રહેલા છે. અને ફેટલાક યજ્ત, તપ, દાન, ત્રતાદિને પોત 
પાતાના કલ્યાણુમાં કારણ કલ્પે છે. એ પ્રકારના અનેક મત છે. 
તેઓમાં પ્રમાણુ વચનો છે. પરતુ ગ્ર'થ વિસ્તારના ભયથી અહોં 
નથી લખ્યાં. આ સઘળા મતોનું કૂળ ઘણું સાધારણ છે. 

“આત્ાતવંત ળ્વેષાં જોવા: વમ વિર્તિધિતાઃ | 

ાસોર્વ સ્તમોનિણી? સુદ્રાનેટાઃ ઝુગાવિતાઃ 11? ? 

અર્થ--એઓના જે મપાપ્ય લેક તે આદિ અત વાળા 
અને પરિણામમાં દુઃખને ઉત્પન્ન કરનારા છે. અ'તમાં મોહ દે 
નારા છે; તેએમાં આન'દ પણ ઘણે થ્રાયાજ રહે છે. ભોગ પષ- 
ખતે પણુ ગોકાદિ રહે છે; એટલે એ મતોમાં ઘાગં સારું ફૂળ 
પણુ નહી કહેવામાં આવ્યું માતે ભક્તિમાગ ઉત્તમ છે, તેથી 
તેનુ' રળ ત્યાંજ લખે છે, 

મથ્યાર્વિતાત્મનાઃ સમ્ય તિરવેકરક સવેતઃ । 

મમાત્મન: ગુરવ થત્તસ્કુતસ્તટ્રિષનાત્મનામ્‌ ॥ ?૨ 1% 

શ્રીકૃષ્ણુ ઉદ્ધવને કહે છે; હે સભ્ય જે ચાર તરક્થી અપેક્ષા 
રહિત છે, અને જેઓએ મારામાંજ પોતાના જીવાત્માને અપણ 
ક્યો છે, તેવા ભડ્તોને મારા સ ધથી જે ઝુખ થાય છે તે 
વિષય વાસનામાં વળગેલાઓને ક્યાંથી જ હોય. 

ઉપરથી નિઃસ'દેઠ સિદ્ધ થ!ય છે, કે ભક્તિ એ 
ઉત્તમ છે. 
“તવ સિવ ત્રત્ત'' 

અથ*--આ સઘળુ બ્રહ્મા છે. અઃ શ્રતિ પણુ તેજ બાખતને 
દૃઢ ડરે છે. માટે જે સ્વસિદ્ધાંત છે તે વેદ પ્રતિપાદિત છે. 

વેદ પ્રતિપાદિત સ્વસિદ્ધાંત કયો છે? તેનો ઉત્તર *લેકના 
ઉત્તરાર્દ્ધંથી આપે છે. “શ્રીકૃષ્ણુની સેવા સદા અવસ્ય કરવી” આ 
સ્વસિદ્ધાંત છે. અ! વાડ્યમાં શ્રીકૃષ્ણુ એ ક્લાત્મક નામ કહેવાથી 


દ્ર 


સેવા કરવી એજ સ્વતઃ પુરુષાર્થ છે. એટલે સેવા એ ખીના પુ- 
રુષાર્થનું સાધન નથી કિન્તુ સેવા એજ પરમ પુસ્ષાર્થ છે; તેથી 
તેજ કરવી. 
ટિપ્પણુમાં કહે છે જે, સેવામાં સવત; પુરૂષાથંતા છે. કેમ 
ફે સાક્ષાત્સુખ હેતુ છે. જેમ કામ અને સોક્ષ એ સ્વતઃ સુરૂષાર્થ 
છે. અને ધર્મ અને અથ એ સ્વતઃ પુરૂષાર્થ નથી કારણુ કે 
કામ અને સોક્ષદ્દારા સુખ હેતુ છે. જેમિનિ સ્નિના આ સિ" 
દ્વાંત છે જે, 
પુત્રી તિદેતુ ફિ પુસ્ષાથઃ 
પુરૂષની પ્રીતિને! હેતુ જે તેજ પુરૂષાર્થ છે. અને પ્રીતિ 
સદ્દા સુખમાં હોય છે. પ્રાણિમાત્રના આ સાધારણુ સ્વભાવ છે જે 
સુખમાં પ્રીતિ રાખે છે. તો સુખનો જે હેતુ તે પુરૂષાથ' છે. 
શ્રીપુરૂષાત્તમજી પ્રકાશમાં લખે છે જે શ્રીદૃષ્ણુ એ ક્લર્‌પ 
છે. તો તેનું નામ તે ક્લાત્મક નામ છે. કારણુ કે પરખ્રહ્ધા છે, 
તેમાં પ્રમાણુ-- 
૮ જુ ટે ત્તિઝ તે 
જાજે મવાતવઃ રવા ળશ્વનિણાતેવાત્તરવાઃ | 
તચોચ્વયં પરં ત્રહ્ત જળ ટટ્યામિધીયતે ।। 
અથ--જકુષ4ણુ આ બે શખ્ઠ મળાંને કૃષ્ણુ એ રાખ્દ 
બન્યો છે તો ઇુષ આને! અર્થ સત્‌ છે અને ણુ નો અથ આ 
નદ છે તો સદ્‌-આનદ એ મળીને સદાનંદ એ પરખ્રજ્મ છે કૃષ્ણુ 
એ શખ્દથી કહેવાય છે અને આવી પણુ શ્રતિ છે. 
વાવવષળો *_ 
અર્થ--પાપને ઉખેડી નાખે અને પછે ઉદ્ધાર કરે તે પણુ 
કુષ્ણુમાં ઘટે છે. અ! પણુ શ્રતિ પ્રમાણુ ભૂત છે. વળી ક કહું છે કે 
“જ્રસ્ાવિટામાતિ ૫રમ્‌ ક 
. અર્થ--જે ષ્રહ્માને જાણુ છે, તે પરમાન'દને પામે છે, તો 
તે પણુશ્નીપૃષ્ણુમાંજ ઘટે છે. અને છાદોગ્યઉપનિષદ્માં ભૂમ 
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વિઘાના પ્રકરણુમાં જે નિત્યસુખ, અને અન'તસુખપણું એ 
ખ્રહ્મધમ છે. તે શ્રીકૃષ્ણુમાં ઘટે છે. અને એજ સવિસ્તર 
આનૅટ્મયોડમ્યાતાત્‌ મ. ? પાર્‌ ? સૂત્ર ?૨ 
આ સૂત્રના અણુભાષ્યમાં પ્રતિપાદિત છે તેથી પરમફ્લ એ 
શ્રીકૃષ્ણુ છે. અને તેની સેવા એ સ્વસિદ્ધાંત છેં શ્રીભાગવત સ્ક'ધ 
૩ અધ્યાય ૨૯ શ્લોક ૧૨ 
“તાકોવયતાઈિતામીપ્યતારપ્યેવાત્વમજ્યુત । 
હીયમાને ન ગહ્તિ વિના મત્લેવન ઝતા? ॥ ?? ।। 
ત જવ મસ્્િયોમાણય આાર્ત્યતિવ રહાટૃતઃ ” 
અર્શ-શ્રીકપિલદેવનો અને દેવડતિનાો સવાદ છે. કપિલસુનિ 
સુખ્યભક્તિતું લક્ષણુ ડહે છે. સાલોડ્ય, સાછિ, સામીપ્ય, અને 
સારૂપ્ય, અને સાયુજ્ય. ભગવદ્ભક્તને ભગવાન આપે તો પણુ 
લેતા નથી માત્ર સેવનજ સાગે છે; અને આજ સુખ્ય ભક્તિ છે. 


ભાવાર્થ--ભગવાનના જે ઉત્તમ બઝ્ત છે. તેઓને ઉપર 
લખેલા ચાર પ્રકારના મોક્ષની ઇચ્છા રહેતી નથી, ડદાચિત્‌ ભ- 
ગવાન્‌ પ્રસન્ન થઇને, સાલેડ્ય આપે એટલે વૈષુ'ઠમાં વાસ આપે 
તે! તેનો પણુ સ્વીકાર કરતા નથી. અને કદાચિત સાછિ આપે. 
એટલે પોતાના જેવું એશ્ચ્ય આપે તો તેનો પણ આદર ડરતા 
નથી. અને કદાચ સામીષ્ય આપે, એટલે સદા પાસે રહેવા 
આપે તો પણુ તેથી મનમાં કૃતાર્થ ગણુતા નથી. કદાચિત્‌ 
ખટું પ્રસજ્ઞ થઈ ને, સારૃપ્ય આપે એટલે પોતાના જેવું 
ચતુર્જુજાદિ રૂપ આપે તો પણુ લેતા નથી. અને કદાચિત્‌ 
એકત્વ આપે એટલે એક પણું જે સાયુજ્ય પણુ આપે તો તેને 
પણુ સુખ્યકૂળ માની લેતા નથી. સુ"્યફળ તો ભગવત્સેવાનેજ 
માને છે. અને સેવા શ3વિના બીના કોઈ પદાથની ઇચ્છા રાખતા 
નથી. કહં છે કેઃ-- 


હ 


અથ;--ભગવત્સેવાથી પરિપૂ્ણુ થયેલા -ભષ્તજન, ખીજ 
કાંઈપશુ ઇચ્છતા નથી; તેમજ 

“યણદર સવાગુસ્સ મનતામમવોવિ જરળ:”. 

અથ-*--ભગવાનની સેવામાંજ જેઓનું મન લાગી રહ્યું છે. 
તેઓને મોક્ષ પણુ કાંઇ મોટો પદાર્થ નથી. તેઓના મનમાં તે 
સેવા એજ મોનો પદાર્થ છે. ઇત્યાદિ વચનોથી એ સિદ્ધ થાય છે, 


૫ 


જે સેવા કરવી એજ સ્વસ્તિષ્ઠાંત છે. 


આ સ્લેકમાં ભક્તિ પદ ન મૂકયું અને શ્રીમદાચાર્યચરણે 
સેવા પદ મૂકયું તેનું તાત્પર્ય શ્રીવિડ્લેશ પ્રભુ લખે છે. 


સેવા એ સેવકને ધર્મ છે. માટે સ્વ જીવોરરે એ ડરવી 
જોઈએ; કારણુ કે જીવ એ ઈશ્વરના સેવક છે- કારણુ કે જેટલા 
જીવ છે. તે સહુજ દાસ છે તો સેવા સર્વને કરવી નેઇએ. 


શ્રીગોકુલનાથજી ટિપ્પણીમાં લખે છે નરે આસુર શિવાય 
દેૈવજીવને સેવામાં અધિકાર છે. ગીતાજીમાં કહ્યું છે ફે, 

ઝાવુરીં યોનિમાષન્ના થટ ઞન્માનિ ગન્‍માનિ | 

વાયયાપ્યેવ ૧ૉતેય સતો પાંચધમાં માતિમ્‌ | 

અર્થ--આસુરી યોનિને પ્રાતત થચેલા મૂઢ જાવ દરેક %- 
ન્માં મને ( ભગવાનતે ) નહોં પામીને અધોગતિને 'ાસે છે. 
આ ઉપરથી એ ત્િદ્ધ થાય છે જે, આસુરને અધિકાર નથી, 
કારણુ કે તે ભગવાનને પ્રાપ્તજ નથી. ને દાસ હોય તો સ્વામીને 
જર્‌ર૨ પહાંચવા ન્નેઈ એ- લેો।કમાં પણુ જે જેનો સેવક અથવા 
દાસ હાય તે તેને જરૂર પાહેાચરે. 


શ્રીપુરૂષાત્તમજ્ઠ એ વાતથી કાંઇક ન્નુદ્ો મત જણાવે છે, 
સેવામાં સર્વ જીવને અધિકાર છે, અને તે સર્વ દાસ છે સાધા- 
રણુ દાસભાવતો એક તરક રહ્યો પણુ ગર્ભથીજ દાસ છે. તે 
સપ્રમાણુ લખે છે દેહુવિશિછ ચેતનની જીવ એવી સસ્તા છે એ- 
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કલા ચેતનની જીવ એવી સંજ્ઞા નથી તેમાં પ્રમાણુ શ્રીમદ્ભાગ- 
વત સ્કંધ ૪ અધ્યાય ૨૯ શ્લોક ૭૪ 

“ળવ વંચાવિષં [મ ત્રિરૃતૂ પોટર વિસ્શૃતમ્‌ । 

0૫ સેતનયા યતો અીર્વ ર્ત્યમિષીયતે ॥ ૭૪ । 
પ્રાચીનમહિષ રાજનને નારદજી કહૅ છે. પાંચ તન્માત્રા, ૧ શખ્દ, 
૨ સ્પર્શ, ૩ રૂપ ૪ રસ, અને પ ગધ. ત્રણુ ગુણુ, ૧ સત્વ 2 
રજ અને ૩ તમ, અને સોળ વિકાર એ સઘળા મળવાથી એક 
[લ ગ દેહ કહેવાય છે. (સોળ વિડારનાં નામો પાંચ મહાભૂત, ૧ "પૃથ્વી 
૨ પાંણી ૩ પવન ૪ તેજ અને પ આકાશ; એ પંચમહાભૂત 
અને પાંચ જ્તાને1દ્રય, જે ફ્રે ૧ સ્રોત્ર ૨ ત્વચા ૩ નેત્ર ૪ નાક 
પઝજભ, અને પાંચ ડમન્દ્રિય ૧ હાથ ર પગ ર સુખ ૪ ઉપસ્ઘ 
પ ગુદા એ સઘળાં મળીને પદર અતે એક મન તેથી સોળ 
વિકાર,) આની તિ'ગદેહ એવી પણુ સજ્ઞા છે; તો લિગદેહ તથા 
બુદ્ધિ એ સઘળો સમુદાય મળે ત્યારે જીવ કહેવાય છે. તે જીવ 
બ્રહ્મમાંથી પેદા થયા છે, માટે ગભદ્દાસ છે. આ ખબાખતમાં પ્રમાણ 
શ્રોૉંભગવટ્‌ગીતા અધ્યાય ૧૪ ફ્લે।ડ ૪ 

“તવવોનિષુ જોંતેય ઝુતયઃ સમવતિ વાઃ । 

તામાં વ્રસતમદ્વાનિ ₹દૈ વીગમ૨: વિતા | ૪૮ | 

અર્થ--હે અનન ! રેવ, દાનવ, પિતૃ, મતુષ્ય, પશ], પક્ષાં 
આદિ સર્વ જાતિમાં જે જે મૂંવિ દેખાય છે તેઓતું કારણુ હ 
છુ' (ભગવાન્‌ છે ) અને ખીજ દેનારો સર્વપ્રાણિનો પિતા હ 
છું (ભગવાન્‌ છે) આ ઉપરથી એ સિદ્ધ થયું જે ખ્રજ્મો જગ- 
તને રચ્યું' છે. માટ્ટે પિતા છે પાષણુ કરનાર પણુ તેજ છે. તેની 
સેવા કરવી એ ધર્મજ છે. અને ગભથી દાસભાવ પણુ સિદ્ધ 
છે. હુવે તે પર વિચાર કરવો! જેઈએ ને આસુરને અધિકાર નથી 
તે વાત હુવે સ'ભવતી નથી. કારણુ કે સર્વના પિતા છે તે 
તેની સેવા કરવાને સર્વનો અધિકાર છે અને પહેલા પ્રમાણુને 
સ્લેોક આપ્યો હુતો જે 


અ 


કે "ક 
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આશુરી થોનિમાવના થરા ગન્માનિ ગન્માનિ । 

મામ॥ાષખ્ેવ વતેય તતો યાંત્યધમાં મત્તિમ્‌ | 

આ સ્લેકમાં કડાં જે આસુર અધેોગતિને પાસે છે. કારણુ 
જ તે મૂઢ છે એટલે જે પોતાનો દાસ ધર્મ છે તે પ્રમાણું ચાલતા 
નથી માટે નરકાદિમાં પડે છે. એથી કાંઈ એમ સિદ્ધ થતું નથી 
જે તે જીવને આંધકારજ નથી, પ્રત્યુત અધિકાર છે. એર્મા પ્રમાણુ 
વચન શ્રોભાગવત સપ્રમસ્કંધ અધ્યઃય છ શ્લેક 

“સ્વૉવ્ઝુસે મનુષ્યો વા” 

અર્થ--દેવ, અસુર અથવા મતુષ્ય એ સવેં ભક્તિમાં અધિ- 
કારી છે તે માટે શ્રીવિડ્લેશ પ્રભુ આસા કરે છે જે કર્મ માં કાલ 
પરિચ્છેદ રહે છે જે આ સમયમાં આ ડર્મં કરવું અને તેજ 
મમાણુ થાય તોજ તે કૂળ દેનારં થાય અને અભ્યુદયકારી થાય. 
તેમ આમાં નથી આ તો “ સદા અવશ્ય ડરવી જેઈએ? એને! 
અભિપ્રાય એ જે તેમ ન કરે તો પ્રત્યવાયી થાય એટલે અપ- 
રાધી થાય, આ વિષયમાં પ્રમાણુ શ્રીકલ્યાણુરાયજી કૃત ટિપ્પલરી 
માં સ્ક'દપુરાણુનાો “લોક આપે છે કે, 

“સ વતો સવધમાળાં મતો વસ્તવ વેશવ । 

સ વતા સવેવાવાનાં યો ન મત્તસ્તવાડરણુત | 

અર્થ--હે જેશવ, તમારા જે ભક્ત છે તે સર્વ ધમનો 
કરનાર છે. અને જે તમારો ભપ્ત નથી તે સર્વ પાપને! કરનાર છે. 

ભાવાર્થ--જે ભગવાનને શરણુ જાય છે તે સર્વ ધમ કર- 
નાર છે અને જે શરણુાદિ કરતો નથી તે સર્વ પાપને કરનાર 
છે સારાંશ કે તે અપરાધી ખને છે. 

શ્રીપુરૂષાત્તમજી પ્રકાશમાં લખે છે કે ભગવત્સેવા ન કરે 
તો તેને પાતક લાગે અને એને! પરિણામ એ ફે ભક્તિમાર્ગથી 
વિખુટા પડે માટે જીવે દાસભાવ સમજીને અથવા ભગવાનની 


સેવા એ એક સ્વત'ત્ર પુરૂષાથ છે તેમ સમજીને સદા અવશ્ય 
અરવી ન્નેઈઅ, %- 
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હુવે સેવા એ એવે! પદાર્થ છે કે સ્વામીને સ'તોષ કરનાર 
શરીરાદિની મહેનત રૂપ છે; જેમકે રાજસેવા, ગુર્સેવા તો તે સદા 
કરી શકાયજ નહી કારણુ દ સ્વકીય કર્મો પણુ કરવાં નનેઈએ તે 
આ સેવામાં પણુ તેમ છે કે કેમ ? આ પ્રશ્ષનો ઉત્તર શ્રીગુસાં- 
ઇજી વિવૃતિમાં લખે છે. 

સેવા બે પ્રકારની છે ૧ કૂળરૂપ સેવા ર અને સાધનરૂપ 
સેવા, તેઓમાં માનસી સેવા ક્લર્‌પ છે એટલે ક્રેછ છે. 

શ્રોપુરૂષાન્તમજી પ્રકાશમાં લખે છે ફે સેવા બે પ્રકારની 
એક ખાહ્ય સેવા અને ખીજી આભ્યતરી સેવા, તેમાંની આભ્ય'તરી 
સેવા એજ માનસીસેવા કહેવાય છે અને તે બાહ્યસેવાનું કફ્લ 
છે; તેથી શ્રેણ ગણુાાયલી છે; અને ખાહેરની સેવા છે તે માનસી 
સેવાનું સાધન છે અને તેમાં અવાંતર ફૂલ પણુ થઈ જાય છે અને સદા 
કરવી ન્નેઇએ આ વિષય ઉત્તરમીમાંસા અધ્યાય પ પાદ ૧ સૃત્ર ૧. 


અરતિર્સન્ટુપર્શાત્‌ 
--ધશ્વર પ્રાપ્તિના સાધનની આવૃત્તિ કરવી ન્નેઇએ 
કારણુ કૈ શ્રતિમાં પણુ વારવાર ઉષટ્દેશ દીધેલો દેખાય છે જેમકે 
છાંઘદાગ્યઉપનિષટ્ટમાં *વેતફેતુના ઉપા'ખ્યાતમાં 
“જતરાત્મ્યોમિટું સવે તત્લસ્યં ત આત્મા તરસ્‍્તમાતિ શ્વેતવેસો” 
આવી રીતે જડ જીવનુ' ખ્રહ્યાત્મપણું નવવાર ઉપદિણ છે, 
તેથી એમ જણાય છે ઝે ઇશ્વર પ્રાત્તિના સાધનનો વારવાર ઉપ- 
યોગ લેવા નેઇએ. નને એક્વાર ઉપદેશથીજ કાર્ય સિદ્ધ થતું 
હાય તો વારવાર ઉપદેશના કાંઈ પણુ ઉપયોગ ન હુતો પણુ 
તેમ નથી પ્રથમના ઉપદેશથી અ'તઃકરણુના દોષ ડ્રર થાય છે; 
અને સઘળાની પછીનો ઉપદેરા એ જ્તાન સાધક છે, એમ માનવું 
નતેઇએ. કારણુ જૈ એમાં સ્મૃતિ પ્રમાણુ છે. એમ સૂત્રકાર ભગ- 
વાન ખાદરાયણુ સુનિ કહે છે. 
[હમાર 
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અર્થ--શ્રતિતું' અનુમાન સ્મૃતિથી થાય છે, માટે સ્મૃતિ 
એ લિ'ગ કહિવાય, જેથી અનુમાન થાય તે લિ'ગ કહેવાય જેમ 
ઘયમથી અગ્નિનું અનુમાન થાય છે. આ ન્યાયશાસ્રને! વિષય છે 
તો પ્રકૃતમાં સ્મૃતિ એ શ્રતિનું અનુમાન કરાવે છે, આ ખાખત 
સ્મૃતિમાં છે જે પ્રથમ શ્રવણાદિથી અ*'તઃકરણુના દે!ષ ડ્ર થાય 
છે અને ત્યાર પછી ભગવરર્ર્શનાદિ થાય તે સ્મૃતિ-- 

ચયા ચથથાત્મા પસ્શિગ્યતેડતો મરપુળ્યમાથા શ્રવળામિધાનેઃ । 
તથા તયા પર્તિ તરત ણકમમ્‌ । ચભુયચેવાંગનસંતયુત્તમ્‌ 

અર્થ--ભગવાનનાં કોર્તન સાંભળવાથી તથા કરવાથી અ- 
ત:કરણુના દોષ ટૂર થાય છે. અને જેમ જેમ દોષ ટ્ર૨ થાય છે 
તેમ તેમ તત્વ દેખાય છે. અથાત્‌ ભગવદ્્‌શનાદિક થાય છે, તેમાં 
'ટૃછ્ાંત જેમ આંખમાં ઝાંખ આવી ગઈ હોય તો સૂક્મ પદાથ 
રેખાતો નથી અને ન્યારે ફે।ઈ સારા અજનનો સ્હાવરો કરે ત્યારે 
કાંઈ કાંઈ દેખાય છે તેમ પ્રદુતમાં પણુ છે તો એક વારથી આં" 
ખની ઝાંખ ટ્રર થતી નથી તેમ આખા જન્મમાં એકવાર ભગ- 
'વત્સેવા કરવાથી તેમાં કહું સઘછી ફ્ળ નથી મળતું, શ્રતિમાં ભ- 
ભગવત્પ્રાસ્તિમાં શ્રવણ, મનન અને નિદ્ધ્યાસ એ સાધન છે અને 
કલ ૬શાનાદિ છે 

આત્માવારે ટ્રણવ્યઃ શ્રોતવ્યો મંતવ્યો નિજ્ક્યાતિતવ્યઃ | 

અર્થ--આત્માનુ* શ્રવણુ કરવું તે પછી મનન કરવું અને 
પછે ટઢ નિશ્ચય કરવો, તેમ થવાથી દર્શન થવું આ કૂળ છે. તો 
કૂલ પ્રાપ્તિમાં શ્રવણુ કીર્તન સ્મરણાદિ સાધન છે, ફળ મલ્યા પછી 
સાધનની કાંઈ જરૂર દેખાતી નથી, એ શકા આવે છે. એનો 
ઉત્તર જે કેવળ સાધનજ હોય તો! તેમ કરવાની જરૂર છે; પણુ 
તેમ નથી અહીં શ્રવણાદિ સાધન અને ફૂળ બન્ને છે, માટે સદા 
ઝરવાં ન્નેઇએ કારણુ કે, 


જાત્માવાર્‌ દ્રછ૦૧ઃ શ્ૉતવજો મંતવ્ય ર્સ્યાર્ટિ 
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આ શ્રતિમાં કેમ એવે! છે કે આત્માતું દશન કરવું શ્રવણુ. 
મનન ડરવું ઇત્યાદિ. તો પહેલે દશન થવાનો સ'ભવ નથી. દશ- 
નથી પહેલા શ્રવણુ મનનાદિ લખવાની જરૂર છે, અને દર્શન 
પછી તો લખવાનો કાંઈ આવશ્યક્તા નથી. પણુ ત્યાર પછી શ્રવ- 
ણુ મનના[દકનેો ઉપદેશ શ્રતિ કરે છે; તેથી એ સિદ્ધ થાય છે, 
જે શ્રવણાદિક કેવળ સાધન જ નથી કિંતુ કૂળ રૂપ છે જેમ સ્તા* 
નમાર્ગમાં આત્માનું પરેક્ષસ્ઞાન પણુ અવાંતર ફળમાં ગણેલું 
છે. તેમ ભાંક્તમાર્ગમાં પણુ પરમ ફૂલરૂપ ભક્તિને સમાન 
ખાહ્યસેવા પણુ અવાંતર ફૂળરૂપ છે. માટે તે પણુ સદા કરવી 
નનેઇએ; આજ હેતુથી ભગવાન સૂત્રકાર વ્યાસમૃુનિ એ ખ્રહ્ધામી- 
માંસાના ક્લાધ્યાયમાં (એટલે ચાથા અચ્યાયમાં )ઝ આ સઘળે 
[વચાર કયો છે. (આ સૂત્રને અર્થ અણુભાષ્યાનુસારી છે.) 

આ ઉપરથી એ તો સિદ્ધ થયં જે બાહ્ય સેવા પણ સદા 
અવશ્ય ડરવી તેઈએ અને એ પણ્‌ અવાંતર કૂળરૂપ છે કેવળ 
સાધન જ નથાં. 

ષ્રહ્મમીમાંસામાં ભક્તિમાર્ગ પ્રચાર કરનાર ભગવાન ખાર- 
૧યણુ સુનિ એ સહુકાર્યતરાધિકરણમાં વિચાર કરલે! છે, તેના 
અણુભાષ્યનેો આ સાર લેવામાં આવ્યે છે. 

ષ્રહ્ધા સાધનથો પ્રાપ્ત થાય છે કે નથી થતુ' ? કેટલીક શ્રતિ 
ઠાછ્દા સાધનથી પ્રાસ થતું નથી એમ નિષેધ ડરે છે, અને કેટલીક 
શ્રતિ સાધન જણાવે છે તે તત્ત્વનિર્ણુય જાણુવો નનેઇએ; જેમકે, 

તાયયાતળ 4તમતેન ઝમ્યો ન યેધયા ન વદના ત્રતેન || 
યમેવેષરૃળુતે તેન જમ્વઃ 

અર્થ-આ આાત્મા વેદતા અથાદિક કરવાથી મળતો નર્થા. 
અને ખુદ્ધિના વ્યાપારથી મળતો નથી, તેમ ખુ શ્રવણુ કરવાથી 
મળતો નથી, પણુ પરમાત્મા જેતું વરણુ કરે તેને મળે છે. 
એટલે કેવળ જવના ઉદ્યમથી મળતો નથી. પરતુ એમની ઇ 
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છાથી જેનો સ્વીકાર કરી લીએ “જે આ મારો છે? તેને મળે 
છે. આ શ્ચષાતમાં વરણુ શિવાય કાંઈ પણુ સાધન નથો કહું અને 
વરણુમાં ઈશ્વરની ઈચ્છા કારણુ છે, તો ખીજ સાધનને! નિષેધ છે, 
અતે આ શ્રતિ સાધન સૂચવે છે. 

“તસ્માટ્વૅવિસ્છાંતોટાતઃ ૩૧રતાસ્તાતેણુઃ 

શ્રટ્ાવિત્તો મત્વાસ્મન્વેવાત્માને વશ્વેત્‌” 

અર્થ--તેથી આ રીતે નાણુતો શાંત થઇને અને ઇદ્રિયદ- 
મન કરનારો બનીને સવમાં વિરાગશાલી થઇ શ્રદ્ધા રૂપ દ્રવ્ય 
વાળા ખની આત્મામાંજ આટ્માને જુવે, આ સઘળાં સાધન કહેઃ 
વાય છે. હુવે આ બન્ને ખાખતમાં કેને સ્વીકાર અને કોનો 
અસ્વીકાર કરવો, અર્થાત્‌ ઈશ્વર પ્રાપ્તિમાં સાધન ડરવામાં આદર 
કરવો કે અનાદર ર? એ સ'શય ઉત્પન્ન થયો તેનો ઉત્તર-સાધનના 
પ્રકારના આદર કરવો. નહીં તો તે પ્રતિપાદન કરનારી શ્રૃતિ 
વ્યર્થ થાય. 

સર્વાયેતરવિષિઃ પક્તેળ તતીય તટલો નિધ્યાહિવત્‌ | 
અધ્યાય રે ઘાર્વ્‌ ૪ ભૃત્ર જ્‌ 

અથ--સહુકારી નામ સાધન અતર ખાનળુ ખીન્ સાધ- 
નની જરૂર છે એટલે મય દમાગમાં બીજ સાધન કરવાની જરૂર 
છે અને પુષ્ટિમાર્ગમાં વરણુ શિવાય ખીન્' સાધનની જરૂર નથી 
અને ખીજ પણુ 'સાધન ૩ પ્રકારનાં છે. ૧ કાવિક, ર વાચિક, 
૩ માનસિક તેમાં ઉંશ્વર વિષયમાં માનસિક સાધન સુખ્ય છે; 
કારણુ કે-- 

“પનસેવાપયયમ્‌ 

આ શ્રતિ કહે છે જે ઈશ્વરને મતથી મળવુ', એટલે મળ- 
વામાં સાધન મન છે. અને આ તૃતીય ઉત્તમ છે અથવા 
સુખ્ય છે. તે પણુ ડયાં સુધી તો જ્યાં સુધી સ્નેહુ નથી 
થયો! ત્યાં સુધી. જયારે પરમ પૃુપાલુ, ભગવાનમાં પ્રેમ થયે। ટ્યારે 
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ત પણુ વિધિ આદિની પેઠે છે એટલે અથવાદ સમાન છે. તેની 
કાંઇ જરૂર નથી દેખાતી, જેમ પિતામાં પુત્રને! સ્વાભાવિક સ્નેહ 
છે તો તે પિતાની સેવામાં તત્પર રડેથે તેને પેરણા કરવાનું 
કામ નથી. અથવા અ્થવવાદ કરી દેખાડવાનું કામ નથી. જે પિતા 
તે ઇશ્વર છે. અને એમની સેવાથી આ કૂલ થાય 'છે ઇત્યાદિ 
કાંઈ કહેવાની જરૂર રહેલી નથી, તે સ્વતઃ તે કાર્યમાં પ્રથમથીજ 
પ્રવૃત્ત રહે છે. ઈંડાં પણુ તેમ સમજવુ; ઇશ્વરમાં દૃઢ ચમ થયા 
પછી સેવાદિકતા ઉપદેશના ઉપયોગ નથી, કારણુ માનસીને ઉ- 
પરશ વાણીથી કરી શકાતો નથી તત્પ્રવણૂચિત્ત થયા પછી તેમાં 
સ્વતઃ પ્રવૃત્તિ ખનીજ રહે છે. ર 

આ ઉપરથી એતો સારી રીતે સિદ્ધ થયું જે ઈશ્વર પ્રા 
સિમાં માનસ સેવા સુખ્ય છે. તેથી શ્રીવહ્મભાચાર્ય ચરણે માનસી 
સેવાને મુખ્ય માની છે. 


અને વિવૃત્તિમાં શ્રીવિકુલેશપ્રભુ માનસી જેને સિદ્ધ થઈ છે 
તેનું ઉદાહરણુ દે છે. માનસી સેવા ત્રજભષ્તને સિદ્ધ થઈ» છે. 
માટે શ્રીકૃષ્ણુ પણુ ઉદ્ધવજને દૃછાંત દને કજ્રં છે. 

તાના વિટ્‌ન્મશ્યત્ુષંમવટ્ટાધે૧$ સ્વમાત્માન મટ્રતથટ્‌મ્‌ || 
શૌક, કકે 

અર્થ--વે ત્રજભક્ત ગાપીજન નેએઓની ખુદ્ધિ મારામાંજ 
આસડત રહેલી છે, જેકે પોતાના દેહને કે બીજા ફોઈ પદાથ ને 
નહી જાણુતાં હુતૉ. 

ભાવાર્થ--જેઓની ચિત્તવૃત્તિ મારામાં જ ચૉંટી રહેલી છે 
અથાત્‌ એકતાન થએલી છે. તે પોતાના દેહને તથા પતિ પુત્ર 
વગેરેને જે ફે અહંતા અને મસમતાનાં સ્થાન છે તેઓને અને 
આ લેકને તથા પરલોક જાણુતાં ન હુતાં કારણુકે જાણુવાનું સુખ્ય 
સાધન મન છે, તોતે ભગવાન્‌માંજ આસકત છે એટલે ભગવાન્‌ 
વિનતા ખીજ પદાર્થનું ગ્રહુણુ કરતું નથો. જ્યાં જુવે છે, ત્યાં 
ભંગવત્સાક્ષાત્કારજ થાય છે, અ! ઉત્તમ સેવા છે, 
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શ્રીપુરૂષાતતમજીએ પણુ પ્રકારમાં આસ્તા કરે છે કે આ પ્રકાર 

પ્રભુને પણુ પ્રીતિપાત્ર છે કારણુ કે, 
“ઝચેતં વમ મુહ શળ્વંતો થહુનેટ્ન' 
છુમોપ્યપાવે વદ્ષ્યાથિ સ્વં મે મૃત્યઃ બુટ્ૃસ્વરવા | 
મા. 7? અ. ?? જો ૪૬ 

અર્થ--ભગવાન ઉદ્ધવને કહેછે જે તું સાંભળે છે તે પરમ 
ગુહ્ય છે, અને ગોપન કરી રાખવાનું છે; એટલે અધિકારી વિના 
જેને તેને કહેવાનું નથી; તોપણુ તું મારો ભક્ત છે અને મિત્ર છે 
માટે કહું છું એ પ્રકારે કડીને આ ભક્તિનોજ ઉપદેશ દીધે તેમાં 
પણુ માનસીને ઉત્તમ સૂચવી તેથી એમ સિદ્ધ થાય છે જે ભગવા: 
નને પણુ આજ પ્રકાર પ્રીતિ પાત્ર છે નને તેમ ન હોત તો! તેનોજ 
ઉપદેશ કેમ દે તે? 

હુવે બે પ્રકારની સેવા સટા અવસ્ય કરવી જેઈએ એતો પૂવ 
પ્રતિપાદિત છે. સાધન સેવાનો સદા અભ્યાસ રાખવો જેથી માન 
નઝી સેવા સિદ્ધ થાય, સાધન રૂપ સેવા વિના કફ્લ રૂપ સેવાની 
ઉત્પત્તિના સ ભવ નથી તેથી બન્ને કરવી નેએ. 

ટિપ્પણુમાં એમ અભિપ્રાય છે કે ત્રજભક્ત ભગવાન વિના 
ખીન્નુ' કાંઈ જણુતાં ન હતાં તેથી એમ ન્નણુવામાં આવે છે, જે 
ખીજા જોઇને નહાં જણુતાં માત્ર ભગવાનનોજ આશ્રય ડરી 
રહેવું એ ફલ છે એમ સમજી બેઠાં હતાં તે સાધનરૂપ સેવા 
સિદ્ધ થયા પછી થાય છે. 

શ્રીગોકુલનાથજી ટીકામાં લખે છે કે ત્રજભક્તને જે પ્રકારની 
માનસી સેવા સિદ્ધ થઈ તે પ્રકારની જ્યારે સિદ્ધ થાય ત્યારેજ ફલ 
રૂપ ગણુત્રામાં આવે છે. 

આધુનિક કેટલાએક લોકો કહે છે જે, કેવલ માનસી જ 
સેવા કરવી નેઈએ સાધનરૂપ ખાહ્ય સેવાની કાંઈ જરૂર નથી, તો તે 
તેમની ભૂલ છે; કારણુ કે સાધન શિવાય સાધ્ય થવાની રીતિ નથી 


૧૭ 


તો. ખાહ્યસેવા વિના માનસીસેવા સિદ્ધ થાયજ નહિ. વધારે ઉત્થા 
પ્યાકાંક્ષા કરવાની કાંઈ જરૂર નથી. 

આ સ્લેોકનો સારાંશ એજ સિદ્ધ થયો જે શ્રોકૃષ્ણુની સાઃ 
ધનરૂપ અને ફ્લર્‌પ સેવા સદા અવશ્ય કરવી નેઈએ (તેઓમાં 
પણુ ) માનસીસેવા ક્રેણ છે. ૧ 

પહેલા સ્લેકમાં આ ખાખત તો સિદ્ધ થઈ ચુકી છે જે 
જવ માત્રનો એજ ધર્મ છે કે શ્રીકૃષ્ણુની સેવા સદા કરવી. અને 
તે સેવા બે પ્રકારની છે. એક તો સાધનસેવા અને ખીજી ફળ 
રૂપ સેવા આ બન્નેમાં કફ્લરૂપ સેવા ઉત્તમ છે. અને ફૂળરૂપ 
સેવા તે માનગ્ીસેવા કેહેવાય, હુવે માનસીસેવાનું શું લક્ષણ ? 
અને સાધનરૂપ સેવા તે કઇ? આ પ્રશ્નનો અવસર છે; માટે ભક્તિ 
માર્ગકમલદિવાકર શ્રીવલહ્રભાચાર્ય માનસ્તીસેવાનું લક્ષણુ કહે છે, 


મજમ્‌-સતસ્તતવળ સેવા 

સાન્વચપવાથેઃ--લસ્ત્રવળ તે (જૃષ્ણુ)માં એકતાન ચતઃ ચત્ત 
(થવું) તે લેવા માનસીસેવા ( કહૅલી છે. » 

શખ્દાર્થ--તેમાં (શ્રીઘૃષ્ણુમાં) ચિત્તનું પરોવાઈ રહેવું તે મા 
નગ્રીસેવા કહવાય. 

ભાવાર્થ--તે શ્રીકૃષ્ણુમાંજ ચિત્ત પ્રવણ્‌ રહે તે માનસી 
સેવા. આ વાડ્યમાં જે પ્રવણુ શખ્ઠ છે તેના સસ્કૃતમાં અનેક 
અર્થ છે. અમરકોશમા 

“વ્રવળ ત્રયાનિન્નોવ્યો તરચ્ફે નાત ચતુષ્યયે” 

અર્થ-્જે જમીન કમથી નીચી હોય તેનું નામ પ્રવણુ તથા 
નમેલા પદાર્થનું નામ પ્રવણ, અને ચોટાનું નામ પણુ પ્રવણ્‌. તેમ 
કોાશાતરમાં 

“ગવળસ્તુ કળે પ્જે ત્રમાનિજ્ન પતવ્વથેૅ ॥ આયતે અ 
અર્થ--ક્ષણુ, નમેલ, કમથી નમેલ, ચડટેો, (ચકલે।) અને 
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આધૉન (તાબેદાર) આ અર્થૅમાં પ્રવણુ શખ્ઠ વપરાય છે. તો પ્રકૃ" 
માં ભગવાનને નમેલું મન, અને પછી તેને તાખે થ્યું જે મન તેજ 
સેવા રૂપ છે. વળી અહિં એક શ'કા થાય છે જે નમવું, તાબે થવું 
ઇત્યાદિ ધર્મ પૃથ્વીથી ઉત્પન્ન થચેલા પદાર્થના છે. મન તો તેમ 
નથી તે શ'કાતું સમાધાન શ્રીપુરૂષાત્તમજી પ્રકાશમાં લખે છે જે 
મન અન્નમય છે. એમ વેદમાં કહ્યું છે. 


તો અન્ન પૃથ્વીથી ઉત્પન્ન થાય છે તેથી મન પણુ પાથિવ 

કહેવાય. તે માટે તે ધમ ઘટે છે. 
ભગવાનમાં મન એવું તો એકતાન થઇ જાય, કે જેને તે 
શીવાય ડાંઈ યણુ ખખર પડે નહોં; જેમ ફે, 
તાનાવિટન્મથયનુષમવદ્રાધિય? સ્વમાત્માનમટસ્સમેટમ્‌ | 

 અરથ--તે ત્રજ્ભક્ત ગોપીજન જેઓની ખુદ્ધિ મારામાં જ 
આસડત રહેલી છે જે કે પોતાના દેઢુને કે ખીજ ફોઈ પદાર્થને 
જાણુતાં નહતાં. જ્યારે આવી ૬ૃશ॥ થાય ત્યારે જાણવું કે તેનું ચિત્ત 
પરોવાઈ રહે છે. જેને પોતાના દેહનું પણુ અતુસ'ધાન નથી 
અને જેને પાતાના સગા સોઇતું પણુ ભાન નથી અને વધારે તો 
શું પણુ આ લોકનું અને પરલેકનું ભાન નથી, સારાંશ ફે તેઓનું 
ચિત્ત ભગવાન રિવાય કૈતું પણુ પ્રહણુ કરતું નથી. એવી જ્યારે 
ચિત્તની દશા થાય ત્યારે માનસ્રીસેવા કહેવાય, જેમ સમાધિમાં 
ભગવાનમાં ચિત્તનો લય થાય છે અને જે દેહાદિકની દશા દેખ- 
વામાં આવે છે; તેમ આ સેવામાં પણુ જાણવું. 

આજકાલના કેટલાએક ઉપદેશકપણાને ફાંકો રાખનારા ઉ- 
પરેશકે! માનસીસેવાનો ઉપદેશ દીયે છે, અને ઉત્તમતા પણુ ખ- 
તાવે છે. અને કાયિક, સેવાને ઢુલક્ી પાયરીમાં ગણે છે; પણુ તે 
આ ખાખતથી વાકેક્‌ નથી હોતા જે કાથિક સેવા કરી કરી પૂણુ 
અભ્યાસ થાય ત્યારે માનસી સેવાને અધિકાર છે; પહેલે તો કાયિક 
તે! પૂરી આવડતી નથી. અને કરો શરૂ માનસી; આમ થવાથી અ- 
જાણુ લોકોને વિટ'ખણામાં નાખી હેરાન કરે છે. વળી માનસ્ીસે- 
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વાની સાથે આ પણુ ઉપદેશ કરૅ છે કે ઇશ્વર નિરાકાર છે તેથી 
નિરાકારનું ધ્યાન કરવું આ કેટલી ભૂલભરેલી વાત છે, નિરાકારનું અને 
ધ્યાન કરવું આવા અનુભવ વિરૂદ્ધ, રાસ્્ર બાધિત ઉપદેશથી આ 
આયે દેશની જે દિલગીરી ભરેલી દશા દેખવામાં આવે છે તેના 
હેતુ તેજ લેકે! છે, આ ખાખત વધારે લખવાની અહિંયા જર્‌ર 
નથી. આ ઉપરથી એ સિદ્ધ થાય છે જે માનસીસેવા કરવાની 
જ્યારે ચોગ્યતા થાય ત્યારે કરવી અને તે પહેલાં તો સાધત સેવા 
કરવી નનેઇએ તે આગળ લખવામાં આવશે. 


ચોજનામાં આ ખાખત પર એટલુ વધારે લખે છે શ્રીષ્ૃષ્ણુ 
ને અધીન જે ચિત્ત તેજ માનસીસેવા અને તેજ ઉત્તમ કહે- 
વાય છે. જે કે આ શ્લોકમાં મનવાચક ચેત? શખ્દ સૂડયો છે; 
તોપણુ મન એજ ભક્તિ ન કહેવાય પણુ મનની વૃત્તિ લેવી ન્ને- 
ઇએ, તેજ શ્રીમદભાગવત તૃવીયસ્કધ અધ્યાય રપ *કે।ક ૩૨-૩૩ 


હા ફર # “૩ હ 

ટેવાનાં શુળાજિમાનાયાતુશ્રાવિજ્વમળામ્‌ । 

સસ્તળવેવમનતો દાત્તિ! સ્વામાવિરી ત યા ॥ રેર ।। 
«ઈ. ૫ #"% અ ₹? હ" 7૫ 

ઝનિષિત્તા મામવવો મસ 1તદટ્રમરયસી | રેરે || 


અર્થ--જે ષુરૂષતું મન એક રીતિનું હાય એટલે સ'કડપ 
વિક્લ્પાત્મક ન હોય, સકલ્પાંવકલ્પાત્મક મન તે આસુર કહે- 
વાય, અને સ્વભાવસિદ્ધ એક જાતનું મન હોય તે દેવ કહેવાય 
એટલે મન બે પ્રકારતું છે, આ ખાખત શ્રીસુબોાધિનીમાં આ 
શ્લોકોની વિવૃત્તિમાં છે. એવા પુરૂષોની ઇંદ્રિયોની વૃત્તિ, જ્યારૈ 
ભગવાનમાં નિષ્કામ રહે વ્યારે તે ઉત્તમ ભક્તિ કહેવાય. જરે 
ઈંદ્રિયા પણુ વૈદિક ધમ માંજ તત્પર હોય તે દેવરૂપ અને ખીના 
અસુરરૂપ ઇૃદ્રિય હોય છે, એ વિષયનો પણુ ખુલાસો ત્યાંની સુ: 
બોાધિનીથી નજણુવો પ્રદુતમાં એ સિદ્ધ થયું જે ઇદ્રિયાની વૃત્તિ 
સ્વાભાવિકો નિષ્કામ જ્યારે જ્રેવલ ભગવાન્માંજ રહે ત્યારે ઉત્તમ 
ભક્તિ અથવા સેવા કહવાય, સેવા અને ભક્તિ એ બન્ને એક 
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પદાર્થ છે. કારણુ જે ભજન, ભક્તિ, અને સેવન, સેવા એ શ 
ખ્દામાં કાંઇ પણુ ભેદ નથી તો! ચિત્તવૃતિ ભગવાનમાં એકતાન 
થાય તેજ માનસીસેવા કહેવાય. 

આથવણુ ઉપનિષદમાં કહ્યું છે કે, 
“મતસ્તિરસ્વ મગને તાર્દિમુત્રોપાધનેરારવેન મનઃ ૧ર૫નમ્‌” 

અર્થ--આ પરષખ્રહ્મની જે ભક્તિ તેજ ભજન, તે એવું થવું 
જોઈએ જે આ લોકના પદાર્થમાં અથવા પરલોકના પદાર્થ માં 
ખીલકલ આશા ન હોવાથી મનની તેવી કલ્પના તે ભક્તિ કહે- 
વાય. આમાં પણુ મનની કલ્પના તેજ ભક્તિ કહેવામાં આવી છે; 
તેમજ ભક્તિમીમાંસામાં પણુ તેવી રીતે લક્ષણુ કયુ છે. *ે 

“ભા પરાતુરસિરીશરર” 

અર્થ--( ભક્તિ મીમાંસાનું આ ખીજ સૂત્ર છે) ઈશ્વરમાં 
જે અનુરાગ તે પરાભકિત ડહેવાય. 

ભાવાર્થ--અનુરાગ એટલે પ્રીતિ, ઇશ્વરમાં જે પ્રીતિ તે 
ભાકેત કહેવાય. હુવે પ્રીતિ અને દ્ર્પ એ મનનાજ પમં છે, 
અને મન ધર્મો છે તો ધમ અને પર્મી નો અહિં અભેદ માન્યે 
છે. આ સઘળા વચનોથી એજ નઠ્કો થાય છે જે, ચિત્તની વૃત્તિ 
શ્રોદૃપ્ણુમાં પરોવાઈ જાય એજ સેવા અથવા ભકિત કહેવાય એમ 
પહેલાં પણુ કહા દીધુ છે. તેમાં પ્રમાણુ-- 

મઝ સવાયાં 

ભજ ધાતુ સેવામાં પ્રવતે છે. આવું વ્યાકરણુમાં કહ્યું છે તે! 
જજન ભકિત સેવા સેવન વગેરે સવ શખ્દ એકાર્થવાચક છે. 
અને અજ હેતુથી ગ્રથથકાર પણુ તેવોજ પ્રચોગ કરે છે. 

જીયમાને ન ગજ્તિ વિતામત્લેવનં ઞનાઃ । 

સ ૬૧ મસ્િયોમાણ્વય ગાતસતિવ ૩૨ ટત? 

અથ--પહેલે કહ્યો છે, આમાં માત્ર એજ દરોવવાનુ' છે 
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જે સેવા વિના ભગવટ્ટદભડત કાંઈ પણુ લેતા નથી. આજ ઉત્તમ 
ભક્તિ કહેવાય આ બે વાય્યને ભાવાર્થ સારી રીતે તપાસીએ 
છઈએ તો સેવા અને ભડિત એકજ છે એમ વિનાપ્રયત્ન સિદ્ધ 
થાય છે. 


હેવે આ જે માનસીસેવા ક્ળરૂપ ઉત્તમ ગણેલી છે. તેની 
સિદ્ધિને વાસ્તે બે સાધનર્‌પ સેવા છે. 


ઈ ૪. ન. 
રજમ્‌-તાત્તદ્ધથ તનાવત્તઝી || 
સાન્યયપજાથઃ--(અને) લાસ્લઝે તે (માનસીસેવા)ની સિ- 
દ્ધિને વાસ્તે તર્સાંવૅત્તતત તનુજા અતે વિત્તજા સેવા ( સાધનરૂપ 


માનેલી છે. ) 


અર્થ---માનત્ી સેવાની સિદ્ધિ વાસ્તે તતુજા અને વિત્તવ્ત 
(સાધનરૂપ છે) તનુજા પાતાના શરીરથી કરી હોય તે, અને વવિ- 
ત્તજ દ્રવ્યદ્વારા કરી હોય તે, 

ભાવાર્થ--માનગ્રી સેવાની સિદ્ધિમાં સાધન આ બન્ને સેવા 
છે એક તો પોતાના શરીરથી સઘળી સેવા કરવી તે તતુજા અને 
સેવામાં જે દ્રવ્યનો ઉપયોગ થાય એટલે દ્રવ્ય સેવાના ઉપયોગમાં 
લાગે અને તે દ્રવ્યથી જેસે સેવા બને તે વિત્તજા. 


શ્રીવિડ્લેશ પ્રભુ સપ૫ટ લખે છૈ; જે દ્રવ્ય દને નોડરની 
પાસે કરાવવી, અને પોલે પણ કરવી, ત્યારે તે દ્રવ્યદ્વારા કરાવી તે 
વિત્તજા કહેવાય ને જે પોતાના શરીરથી કરી તે તનુજા કહેવાય. 


આ બન્ને સેવામાં સારી રીતે તપાસીએ તો તનુન્ સેવા 
વિત્તજ સેવાથી ઉત્તમ છે અને માનગ્ી સેવામાં સાક્ષાત્સાધન થઈ 
પડે છે. વિત્તજ સાકાાત્સાધન નથી થતી; પણ્‌ કાવિકસેવા દ્વારા 
સાધન છે તતુજ અને ક્રાયિક એ એક પદાર્થના નામ છે. આ 
ઉપરથી એ સૂચવવાર્નું છે જે ભગવદર્થ પોતાનું સવસ્વ નિવેદન 
કરી દીધા પછી, અયૉોતૂ દ્રવયાદિનો વિનિયોગ કરી દઇને પોતાના 
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દેહુના પણુ વિનિચોગ સેવામાં કરવો તેમ થવાથી પ્રભુમાં પ્રેમ 
અને ત્રેમ થયા પછી માનસીસેવા સિદ્ધ થાય છે. કેવળ દ્રવ્યની 
રકમ એક નદી કાઢી મ'દીર બનાવી દેવું, અને તેમાં નોકર વગેરે 
રાખી દેવા તે પછે ચાહે તેમ કરો તે ખાતે પોતાને ખખર 
કાઢવાની પણુ જરૂર નહી, એવી વિત્તજા સેવા સાધન ન ડૅહેવાય, 
પોતાથી ખનતી કાયિક સેવા કરતાં, વધારે ખાકીની સેવામાં તે 
દ્ર્યનો પણુ ઉપયોગ ભગવદર્થ કરવો તેમાં પણુ ખીજ કાંઇ 
કારણુ ન હોવાં જેઈએ. 

શ્રીપુરૂષાોત્તમજી પ્રકાશમાં લખે છે, જે તનુજા અથવા કાયિક 
એવામાં દેહુના ઉપચોગ છે, તો કેવળ ઈદ્રિયોના વ્યાપાર શિવાય 
દેહ સેવા કરી શકેજ નહી એ તો પ્રત્યક્ષ છે. તેથી ઇ/દ્રિય વ્યાપા- 
રની જરૂર છે. શ્રાોત્રથી ભગવદ્‌ગુણુ સાંભળવા, આંખોવવી પ્રભુનું 
દર્શન કરવું ઈત્યાદી યથાયોગ્ય સર્વ ઇદ્રિયો, સાક્ષાત્‌ અથવા પ- 
રપરા સ'બધથી પ્રભુ પરિચયોમાં પૂણુ પ્રયત્નથી પરાયણુ રહેવાં 
જઇએ. 

શ્રીમદભાગવત એકાદશસ્ક'ધમાં અધ્યાય ૧૯ *લેક ૧૯ 

મારદ્િયોમઃપુરેવોસ્કીયમાળાય તેવ્નથ । 

પુનશ્ર વાયવિષ્યાધિ મસ્ત વારળં ૧રસ્‌ ।। ?૨ | 

અર્થ-( ઉદ્ધવજીનો અને શ્રોજૃુષ્ણુના સવાદ છે ) ભગવાન્‌ 
ઉદ્ધવજીને કહે છે કે હે ઉદ્ધવ ! ભકિતયોગમાં પ્રીતિ રાખનાર તને 
મે' પ્રથમ ભકિતયોગ કહ્યે! છે; તો પણુ ફરીથી મારી (ભગવાનની) 
ભકિતનું પરમ કારણુ કહીશ. એટલે કફળભકિતનુ' સાધન છે તે 
કહીશ એમ પ્રતિસ્તા કરીને કહે છે. 


બ્રટ્રાડ્યતવાયાયાં મે શશ્વન્મલસુવીતનમ્‌ ॥ ર્તાહિના 
«વ ધ્મેમ સુવ્વાળામુટ્રવાત્મનિવોટ્નાં । 
માતે સંત્ાયતે મસ વોન્વેડથો સ્વાડવાશિપ્યતે ॥૨'૮॥ રૂસ્થન્તે 
અર્થ--મારી (શ્રોકૃષ્ણુની ) કથામાં શ્રદ્ધા અને સદા મારા 
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ગુણુનું ગાન કરવું. ભગવાનને ૬'ડેવત્પ્રણામ કરવા, અને ભકતોને 
સત્કાર અધિક કરવો, અને ભગવદભજનમાં વિરોધ લાવનાર દ્રવ્યનો 
પરિષાગ કરવો, સેવામાં વિરોષિ, પોતાના સુખના સાધનનો 
અને સુખનો પણુ પવિત્યાગ કરવો ઈત્યાદિ, સધળુ ચથાસ્થિત કરૈ 
ત્યારપછી આત્માનું અર્ષણુ (નિવેદન) કરી દીએ, ત્યારે ફ્‌ેળાભડિત 
સિદ્ધ થાય. તો આ ઉપર લખ્યા તે સઘળા પ્રકાર સાધનના છે. 
આ સાધનમાં શારીરેટ્રિયોન્દો વ્યાપાર સારી રીતે ડહેવામાં આવ્યો 
અને નયારે ફૂળભકિત સિદ્ધ થાય ત્યારે પણુ પ્રીતિપૂર્વક આ માં" 
હેલા પ્રકાર થાય જ છે. પહેલે સાધારણુ રીતિથી કરવામાં આવે છે. 

આ ઉપરથી વળી એક રા'કા થઈ જે દક્ષિણા દઈને ધ્રા- 
હ્મણુદ્રારા યસ્ઞાદિક કરાવ્યાથી જેમ યજમાનને તે યસ્તુ ફળ 
મળે છે; તેમ સેવામાં પણુ પગાર આપી નોકરે વડે સઘ કાર્ય 
કરાવે તો તેનું પણુ ફળ માલીકને મળવું જેઇએ ? હા! આ ખા- 
અત ખરાખર છે, પણુ આ વિષે પ્રથમ આટલો વિચાર કરવાની 
જરૂર છે જે યસ્ત કરવા એ વેદની પ્રેરણા છે; ખ્રાહ્મણા! વરાવવા 
એ પણુ સકલ હિતકારી વેદની પ્રેરણા છે. અને યજમાને કમતું 
કળ મેળવવા ખ્રાહ્માત।ને દક્ષિણા દેવી એ પણુ તેની જ ગેરણુ! છે, 
તો ફૂળ ખરાખર મળે છે; તેમ આ સેવા બાખતમાં ભગવાનની 
તેવી પ્રેરણા નેવામાં આવતી નથી; જે નોકર ચાકરદ્વારા સેવા 
સઘળી કરાવી લેવી અને લેનુ' ફૂળ માનસીસેવા સિદ્ધ થાય. આ 
ઉપરથી એમ કહેવા ધારેલુ' નથી, જે નોકર રાખ્યા વગર સઘળી 
સેવા પોતે જતે કરવી અને પ્રભુને પરિશ્રમ દેવો, પણુ આજ 
દહેવાનો પ્રયત્ન છે જે પોતે પણુ અવશ્ય સાથે સેવા કરવી 
જેઇએ પોતે તો મોજ મજામાં મસ્ત થઈ આમના તેમના રખડ- 
વામાં દિવસ ગુજાયા ડરે તે અતુચિત ડ્હેવાય, અને એમ કર- 
વાથી માનસ્રી સેવામાં એ સાધન નથી થઈ શકવી. ઝેઇનેો આવે 
પૃણુ અભિપ્રાય રહે છે કે વિત્તન્ન- સેવા ક પણુ કહેવાય કે દ્ર- 
વ્યતુ' ખરચ કરી પ્રભુને સારૂ અનેક પદાથે લેવા અને અ'ગીકાર 
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કરાવવા, આ 'પણુ અભિપ્રાયને પ્રાયઃ સહૃદય લોકે! હૃદયમાં અ- 
વકાશ દેશે. આ પ્રકારે તનુજા અને યથાશકિત વિત્તજા કરવી 
નોઇએ તેથી એને માનસી સેવા સિદ્ધ થાય છે. સારાંશ કે કાંઈ 
પણુ કામના અને કપટ શિવાય પોતાતુ સવેસ્વ પ્રભુને નિવેદન 
કરીને પોતાના શરીરને! પણુ વિનિચોગ સેવામાંજ કરે; ત્યારે 
તેને પ્રભુમાં પ્રેમના ઉદય થાય, અને જે પહેલાં સાધન સમજી 
સેવા થતી હુતી તેજ ફળ ભાવને પામી મુતાર્થતા સૂચવતી ત્રજ 
જન સમાન માનસીસેવા સિદ્ધ થાય છે. 


માનસીસેવાની સાધનભૂત તનુજા અને વિત્તજ સેવા છે 
તે તનુજા સેવામાં અને વિત્તજા સેવામાં અનેક પ્રમાણુ વચને છે. 
તે માંહેલાં થોડાં અહિં લખવામાં આવે છે. 


“જદ્‌ગુશ્રયળ મય ₹તવવ્રરમાયયા ॥ 
અથ--ભગવન્મ'દિરમાં સેવા કરવી તે કપટ વિના દાસની 
પેઠે, 
* (૫ ફહ 
ગારરન પાર્સયાયી 
અર્થ--પ્રભુની સેવામાં આદર રાખવે, 
ક ટપ ૦ 1 હા. છમ હ ૨ 
4“ શ્રવળ વાતન 1વેષ્ળાઃ સપન પાટ્સવનમ્‌ ।। 
અન વર્ન જાસ્ય સલ્મમાત્મનિવેટ્નમ્‌ | 
અર્થ--પ્રભુના પરમ પવિત્ર ચરિત્ર સાંભળવાં, જેથી કુણુની 
છતાર્થતા અને પછી તેનો અનુવાદ કરવો ને કરીતન કરવાં, જેથી 
જીભનો ઉપયોગ અને ત્યાર પછી સ્મરણુ કરવું, એટલે તે તં 
ચરિત્રોતુ' મતમાં યાદ આવવું જેથી મનની સુખ્ય મોહોાટાઇ; 
આ પ્રમાણે સરવ ઇંદ્રિયાનો ઉપયોગ પ્રભુમાં કરવો તે પછી પાદ 
સેવત એટલે ચરણુ પરિચયો અને તે પછી શ્રીઅ'ગની સેવા, અને 


પછી દડવત્પ્રણામ કરવા ઇત્યાદિ નવ પ્રકારની ભક્તિ છે અને તે 
ઉત્તરોત્તર હેતુ છે આ બાખત પર ખાલબોધના શ્લોક ૧૮ ના 


યપ 


વ્યાખ્યાનમાં લખ્યું છે તેથી પોતઃનો જિસ્તાસા સકળ કરશેઃ, આ 
પ્રમાણુ-- 
“જર દર્મેરિરમાખના રિયુ” 
અર્થ--ભગવન્મ'દિરના માજેન આદિ સેવનમાં ટાથનો ઉપ- 
ચોગ લેવો! નનેઇએ. 
“જાવો વરી નો જુસ્તઃ સપયો 
દરેજલત્યાંચનવવળેવા” 11૨૨ 

અર્થ-તે હાથ અચેતન સમજવા જે ભગવાનની સેવા ન ડરે 

ઠદાશ્ચિત્‌ કનકનાં કડાં પહેયૉ હોય તો પણુ શું ? 
“જરો ત તત્કમવરો મનક” 

અથ--કરોનું આ કામ છે કે શ્રીજુષ્ણુનાં દૃહ્ય કરનાર થવું 
“ત્યાદિ અનેક વચન ડક્ાયિક સાધન સેવાના વિષયમાં છે. અહ 
વધારે લખવાથી ગ્રથનું લ'ખાણુ થઈ પડે છે. 

આ જવી રીતે તનુજા સેવાને વાસ્તે વચનો લખવામાં આ- 
વ્યાં તેમ વિત્તજ સેવાની ખાખતમાં પણ છે. તે માહેલું એક 
અહિ દાખલ કરવામાં આવે છે. 

“લવેસામોપદરળથ્‌” 

અર્થ--પોાતાને જે મળે તે સઘછું પ્રભુને અપંણુ કરવું. 

ભાવાર્થ--જે કાંઈ પોતાના પૂર્ણા પરિશ્રમ વડે પેદા કયુ 
હોય તે સઘળુ પ્રભુને અર્પણુ કરવું. આતો 1સદ્ધ છે. કારણુ કે 
પોતાના આત્માનું અર્પણુ કયું તો ત્યાર પછી શું ખકો રહ્યાં. આ 
બન્ને સેવાથી પ્રભુને પ્રસન્ન કરવા ન્ેઇએ, જેથી પોતાની કતા 
થતા થાય; કહાં છે ફે-- 

હ ન કુ . 
તઝ્ઝન્ય તા1ને વમાળિ તજાવુસ્તન્મનતા વરઃ | 
જળાં ચન ફં વિશ્વાસ સેબ્યતે દરિશિશ્વર: ।। 
અર્થ--પ્રાણીનો તેજ જન્મ સકળ કે જેથી પ્રભુની સેવા 


રડ 


ખને, મતુષ્યનાં તેજ કૃત્યો વખાણુ લાયક ઝે જેઓના ઉપયોગ 
સેવામાં થચે! હાય, મનુષ્યનું તેજ આયુષ્ય ગણુતીમાં લેવું નેઇએ 
ઠે જેમાં પ્રભુની સેવા કરી હોય, મતુષ્યનુ' તેજ મન કૃતાર્થ કે 
જે વડે પ્રભુની સેવા કરી હોય, જે કે સેવા સુ”્ય ગણી છે. 

મનુષ્યનુ' તેજ બોલવું ક્રેણ કે જેથી પ્રભુના ચરિત્રનાં કીર્તન 
થયાં હોય. આ શ્લોકમાં કાયિક, વાચિક, અને માનસિક એ ત્રણ 
પ્રકારની સેવા આવી; આ પમાણે પ્રમાણ વચનો જે એકઠાં ડયો 
હાય તો અનેક છે. આથી એ તો સપણ વિના શ્રમ સિદ્ધ થાય 
છે જે, તતુજા અતે વિત્તજા, સાધનરૃપસેવા ફૂળરૂપ માનસી 
સિદ્ધ કરવા સારૂ અવશ્ય કરવી જોઇએ. 


શ્રીપુરૂષાત્તમજી પ્રકારમાં આ વિષયમાં શ્રીમદાચાર્ય ચરણુ 
પ્રણીત નિખધનાો સખ'ધ લખે છે. નિખ'ધના ત્રણુ પ્રકરણુ છે. 
પ્રથમ શાસ્રાર્થ પ્રકરણુ, અને ખીજી સવેનિર્ણય પ્રકરણુ, અને 
ત્રીજુ' શ્રીભાગવતાથે પ્રકરણુ છે તેમાંના બીન્ન પ્રકરણુમાં 
“વિજ્તિદસ્યં વેટાથ ? ઇહઠાંથી 
છૂતન્મામે દૂય પોરસ) અહીં સુધી 
ભક્તિમાર્ગતુ' સવિસ્તર વણુન કયું છે. એટલે ભક્તિમાર્ગ માં પ્ર- 
માણુ પ્રમેય સાધન અને ફળ આ ખાબતનો વિચાર કયૉ છે. 
ર૧૭ “લોકથી ૨૫૩ સુધી એજ વિષય છે. એ સઘળે ગ્ર'થ ભા" 
ષાંતરની સાથે અહીં લેવામાં આવે તો બહુજ વિરતાર થઈ પડે. 
તેથી ત્યાંના સારાંશ દાખલ કયો છે. 
વિશેઇસ્પ વૅટાયઃ પં મેપ ચ સાધનમ્‌ ।૨?૭ । 
તસ્તાષન ન નવાવિધા મસ સ્તસપરાતિપાહિવા || 
અર્થ--ભક્તિમાર્ગમાં જે પ્રમેય છે તે વિશિષ્ટરૂપ છે. એ- 
મ્લે વેદના બે કાંડે છે. એક કિયાકાંડ અને ખીન્ને જ્તાનકાંડ. આ 
બન્ને જે ખ્રહ્યાનાં એકેક અ'શતું વર્ણુન કરે છે. તે ખ્રહ્યા તો 
પ્રસેય છે, ફળ છે, તેમ તેના પ્રેમ છે તેજ સાધનભૂત છે. અને 


પ્રેસ થવામાં સાધનભૂત નવ પ્રકારની ભક્તિ છે તે એકે ૧ શ્રવણુ 
ર ક્રીતેન ૩ સ્મરણુ પ પાદસેવન પ પૂજન ૬ નમન છ દાસ્ય- 
ભાવ ૮ સખ્ય ૯ આત્મનિવેદન,. આ નવધાભક્તિ શ્રેમલક્ષણા 
ભક્તિના સાધનરૂપ છે. આ ભક્તિ સાધન છે અને તેથી પર- 
માત્મા પ્રાપ્ત થાય છે. આમાં પ્રમાણુ શ્રીમદ્ભગવટ્ ગીતા છે કારણુ 
કે તે ફૂળ વાડય છે. ફૂળરૂપ શ્રીષુષ્ણુનાં વાડય છે અને એ વાક્ય 
ઘણાં સ'ક્ષેપથી કહ્યાં છે તેના વિરતાર શ્રીમટૂભાગવતમાં છે. થ્રી 
ગીતામાં તથા શ્રીભાગવતમાં ભક્તિનો જ ઉત્ડષે છે. આ વિષય 
પર આવરણુભ'ગમાં સારી રીતે સિદ્ધ કરવામાં આવ્યું છે. માટે 
તં ખે પ્રમાણુ છે. * ઉપરથી ખીજા' બે પ્રમાણુ તો સમજી 
લેવાં જે કે વેદ અને વ્યાસસૃત્ર સવે મળીને ચાર પ્રમાણુ છે-- 


તેજાઃ શ્રીજ્ર'ળવાવયાતે વ્યાસનૃત્રાળિ સેવ [રે ।। 
સમાધિમાષા વ્યાસસ્ય પમાળં તસતુછયમ્‌ ॥ 1ને૦ શા૦ ૧ 


અર્થ --વેદ, શ્રીકુષ્ણુનાં વાડય ( ગીતાજી ) અને વ્યાસસૂત્ર 
( ઉત્તર મીમાંસા ) વેદવ્યાસની સમા।ંધભાષા ( શ્રાભાગવત ) 
આ ઝ્ુખ્ય ચાર પ્રમાણુ છે આનાથી અવિરદ્ધ જેટલું તે છે સ- 
ઘણુ પણુ પ્રમાણુ છે. 


આ ઉપરથી ભક્તિમાગમાં પ્રમાણુ, પ્રમેય, સાધન, ડૂળ 
ઉત્તમ છે તેથી આ માગને સરવમાર્ગ કરતાં ઉત્કષે છે, આજ 
હેતુથી સવે માર્ગ ફરતાં આ ભઝ્તિમાર્ગ ઉત્તમ છે બીના માર્ગમા 
પાત ભય ઢહુસેશાં જાગતો રહે છે; જેમકે ચોગાદિની સિદ્ધિના 
સપાટામાં સપડાઇને અયોગ્ય કાયે કરવામાં કમ્મર કસે તો તેથી 
નીચી પાયરીમાં જાય છે. આ ખાખતમાં અનેક ઉદાહરણુ છે 
તેમ કમેકાંડમાં પણુ યાગાદિ કરતાં કરતાં ભૂલથી કાંઇનુ' કાંઈ 
જાઈ વખતે ખને છે. વધારે શું લખવું; તામસ દેવની ઉપાસના 
કરતાં ફોઈ બાબતમાં ભૂલે ફે તરત તમાચા લાગે છે, અને 
પરીણામે ખુરા હાલ થાય છે. તેમ આ માર્ગ માં નથી આ માઃ 


૨૮ 


રગના પ્રવત્તક અને આ માર્ગ તુ ફૂળ અને પ્રમેય ભગવાન્‌ છે 
તો કદાચીત્‌ અપરાધ ખને તો પણુ ભગવાન સોચક છે. ભગ- 
વાનના વચનાનુસાર ચાલનારને તેજ છોડાવનાર છે પર'તુ ભગ- 
વાને ઉપદેશ દીધેલો છે તેમજ ચાલવું નેઇએ. તેમાં કાંઈ કસર 
હાય તો તેનો પરીણામ ઉપર લખ્યો તેવો ન થાય પત્યાદિ. 


આ ખાબતમાં એક શકા થવાને અવસર છે. જે આ મા- 
ગમાં ભગવાન્‌ મોચક છે તેથી આ માર્ગ ઉત્તમ છે તો શું 
વેદાદિમાર્ગ પ્રમાણે ચાલશે તેને ભગવાન્‌ નહી છોડાવશે ? ન્ને 
છેયાવનાર ભગવાન્‌ છે તો આ ભક્તિમાર્ગની સઘળા માગોથી 
સોટાઈ શાની ? ઉત્તર-આજકાલ કલિકાલના મહિમાથી વેરોદિત 
વણુાશ્રમ ધર્મા ખરાખર સચવાતા નથી નને તેમ છે તેથી સૂક્ત 
થવાની આશા ડયાંથી ? ખ્રાહ્મણ, ક્ષત્રિયાદિ વણુ, અને ખ્રહ્દાચ- 
યાદિ આશ્રમ ચથારિથિત થવા નેએ ને શ્રતિ સ્મૃતિ પ્રતિપાદિત 
ધમાચરણુ થવું નેઇએ તે તો થતું નથી તો તેથી અપૂવની સિદ્ધિ 
ક્યાંથી ? એવી રીતે વણ્‌ાશ્રમ ધમાચરણુમાં ક્ષીણુશક્તિ કાયર 
મનુષ્યોને ને, પરમકારુણિક ભગવાને આ ભક્તિમાર્ગનેો ઉપ- 
રશ દીધો છે. તેથી આની સોઢટાઈ માનવામાં આવે છે; આ ભઃ 
ક્તિમાર્ગમાં શ્રદ્ધાપૂવેક પ્રવેશ કરવાથી કૃતાયેતા થાય છે; કારણ 
શ્રતિ સ્મૃતિથી પ્રતિપાદિત આચરણુ આ માગમાં માન્ય કરવામા! 
આવ્યાં છે, અને જે પ્રમેય છે તે પણુ શ્રતિ સ્કૃતિથી પ્રતિપા- 
દિત છે. યારિ કહીને આ ભક્તિમાર્ગ નો સેવાપ્રકાર સારી રીતે 
કહેલો છે અને સેવ્યનો નિણુય પણુ ક્વ છે, તેમ અધિકારીને 
વિચાર કરવામાં આવ્યો છે 


આ પ્રકારે નિખ'ધમાં તથા વિવરણુમાં તથા આવરણુભ ગમાં 
સિદ્ધ કરવામાં આવ્યું છે જે ફૂળભડિત અને સાધનભડિત એ બે 
ભેદ છે. સાધનભકિતની જે પરકાષ્ઠા તે ફૂળભડિત છે. આ ભકિત- 
માર્ગ નુ' ફળ શ્રીજુષ્ણુમાં માનસી સેવા સિદ્ધ થાય તે છે. અથોત્‌ 
પ્રેમલક્ષણા! ભાંડેત છે. નિખ'ધ શાઆર્થઃપ્રકરણુમાં “લેક ૧૫ 


૯ 


આહ મર્તિડ જ"ળણ્વ સેવ્ય; તાયુગ્યજામ્યયા | 

અર્થ--આદિમૂતિ ક્રીકૃષ્ણુની સેવા કરવી નેઈઇએ સાચુ- 
જ્યની ઇચ્છાથી, આમાં તો કૂળ સાયુજ્ય કહ્યું છે અને આ ઉપર 
લખેલા સિદ્ધાંતમાં ફૂળ પ્રેમલક્ષણા ભડિત કહો તો આ બન્ને 
વચનનો પરસ્પર વિરોધ દેખાય છે તેનુ કેમ? એ વિરોધ ઉપ- 
રથી છે પરતુ વિચાર કરતાં વિરોધ નથી એ લેખ અધિકારી 
પર છે જે સુખ્ય આંધકારી છે તે તો પ્રેમલક્ષણાનેજ ગુખ્ય 
માને છે અને જે સ્રુખ્ય અધિકારી નથી તે સાયુજ્યની %ચછ! 
રાખે છે. સુખ્ય અધિકારી હાય છે તે તો માત્ર સેવા શિવાય 
ખીન્નુ કાંઈ ઇચ્છતાજ નથી એ તો પૂવે પ્રતિપાદિત છે. 

ટિપ્પણુમાં પ્રકાશના સમાન વ્યાખ્યાન છે. આ અશ વ 
ધારે લખે છે જે તનુજા અને વિત્તજા આ બન્ને એક કર્ત્તક નને 
ઈએ, અને તેમ થવાથી માનસીને સિદ્ધ કરી આપે છે. એ લખ- 
વાતુ તાત્પચે એ કે, તતુનન અને વિત્તજ આ બન્ને એક માણુસે 
કરવી જેઈ એ એટલે જે પોતાના શરીરેથી સેવા કરે છે તેજ 
દ્રવ્યાદિના સેવા સામગ્રીમાં ઉપયોગ લિચે કેવલ શરીરથીજ સેવા 
કરે અને ભોગ ધરતી વખતે તો હે હે ( ઇુપણુતા કરે ) તોપણ 
માનસી સિદ્ધ થતી નથી અને ફોરાં દ્રયજ દઇને બધું ડામ પારકે 
હુસ્તક કરાવવાથી પણુ માનસીસેવા સિદ્ધ થતી નથી; પણુ બન્ને 
ચથાશકિત ફરવાથી થાય છે. પોતાથી શરીરે જેટલી ખનીશાઝે તે- 
ટ્લી અવશ્ય કરવી; અને ખધી હુંજ કરીશ એડુરાષ્રહુથી પ્રભુને 
પરિશ્રમ દેવે નહિ, જેટલી ન બને તે ખીજા દ્વારા કસવવી. 
ચાહે સેવા હિસાબે અથવા નોડરીને હિસાબે પરતુ પોતાથી ખને 
તેટલી તનુજા તથા વિત્તજ કરવી, માત્ર શુદ્ધ ભાવથી જે સેવન 
ખને તે ડરવું; શુદ્ધ ભાવથી તતનુનજ્ન અને તેમજ વિત્તજા જે ડરે 
છે તેને ફળર્‌પ માનસી સેવા પ્રાપ્ત થાય છે. 

શ્રીગોકુલેશજી ટીકામાં લખે છે જે આ ઠેકાણે શકા થાય 
જે આજકાલના ભકતોનેો તેવો અધિકાર નથી જે તેઓને સેવા 


ફક 


માનસી સિદ્ધ થાય, તો તેના સાધનભૂત તનુજા અને વિત્તજાને। 
પણુ શે ઉપયોગ ? ને સાધ્ય સિદ્ધ થવાનો અધિકાર હોય તો 
સાધનમાં મથન ડરવું ઉચિત છે. પણુ જે ખાખતનો જેને અ- 
[ધકાર નથી તે બાબતને વાસ્તે તેણે માથાપચી કરવી એ ખુદ્ધિ- 
માનનું કામ નથી, માટે સાધનરૂપ સેવાનો પણુ આ સમય નથી 
જેના ઉત્તર--જે કે, હાલના લેકોનાો તેવો અષિકાર નથી પણુ 
તેમણે સાધન સેવા ભકિતમાર્ગ પ્રવત્તકાચાર્ય ચરણે ખતાવ્યાપ્રમાણે 
કરવી તેમ કરતે કરતે અધિકાર પણુ સિદ્ધ થઈ જશે; અને 
પૂર્વાડત અનુસાર કૂળ પણુ મળશે. 


પડિતવર શ્રીષુરૂષાોત્તમજી પણુ પૂર્વ પ્રતિપાદિતને અનુક્લ 
કહે છે. નને કે આજકાલના લે।ાકને તેવી માનસી સેવા સિદ્ધ 
થવાને અધિકાર નથી. તેોપણુ તનુજા અને વિત્તવજ્ન આ બન્ને 
સેવા આચાય ચરણેાકત પ્રકારથી કયો જવી; તેમ કરવાથી પ્રત્યવાય 
દ્ર થાય અને અંધકાર મળવામાં સહાયતા મળે. આજ વિષય 
સારી રીતે શ્રીવિડ્લેશ પ્રભ્રુએ ભગ્તિહુ સનામના ગ્રથથમાં સમાપ્રનિ 
સમયમાં લખેલો છે. ત્યાં પણુ આજ સિદ્ધ કરેલું છે. કે જેને 
સ્નેડુ ઉત્પન્ન નથી થયેલો! તેણે સાધન ભક્તિ કરવી; કારણુ કે 
તેને પણુ કરતે કરતે સ્નેહ થાશેજ; જેમકે કોઈ ખ્રાહ્મણનો બાલક 
છે જેને જનોઈ થયાથી સધ્યાવદનાદિના અધિકાર છે પરંતુ 
તેને સ'ધ્યાનો પ્રકાર આવડતો નથી અને સ'ધ્યાવ'દન કરવાથી 
શું ફૂળ થાય છે. તે પણુ ખખર નથી; તોપણુ પિત્રાદિ ગુરુજનના 
ઉપદેશથી જેમ ડહે તેમ કરે તો ન કરવાનાપ્રત્યવાયનો પરિહાર 
થાય છે, અને થોડા વખતમાં કમમાર્ગીયપણું પણુ સિદ્ધ થાય 
છે; તેમજ ભકિતમાર્ગમાં પણુ જેઓની ભકિતનો પ્રકાર યાદ 
નથી અને ભડિતનું શું ફૂળ છે તે પણુ ખખર નથી, તેવા માણુ- 
સોએ પણુ તન્માર્ગપ્રવર્ત્તકાચાર્યે ખતાવેલા પ્રકારથી પ્રભુની 
સેવા કરવી તેમ કરતે કરતે પ્રતહ્યવાય ટ્ર થશે અને સ્નેહાદિ 
ઉત્પન્ન થશે અને ઉત્તમ ભકિતનો અધિકાર પણ સિદ્ધ થશે. 
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પરંતુ સાધન સેવા કરવાથી જ થાય અને તે શિવાય સવથા 
થાયજ નહી, 


સાધનસેવા કરનારને પણુ માનસી સેવા એતો કૂળ છેજ 
પરતુ આગમચ ખીનુ* ફૂળ પણુ મળે છે. તે શ્રીમદાચાર્ય ચરણ 
આજ્તા કરે છે, 


ન #-- 
૪જમ્‌-તતઃ સસાર લસ્ય નિરસિતિલવોધનમ્‌ || 
સ્વચપર્‌ાર્થઃ-તતઃ તે (તનુજા વિત્તજા સેવા) થી સંસાસ્ટુઃસ્ત- 

ટચ (અહુ તા મસતાત્મકે) સંસારના દુઃખની સિયાત્તઃ શાંતિ (અને) 
ગ્રણવાપ્રન ખ્રહ્માનું સાન (એ બે અવાંતર ક્લ થાય છે. ) 

શખ્દાર્થ--તેથી ( તનુજા વિત્તજા સેવા કરવાથી ) સસાર 
( અહુતા મમતાત્મક ) ના ૬ઃખની નિવૃત્તિ અને ખ્રહાનો બોધ 
( એ બે અવાંતર ક્લ ) થાય. 

ભાવાથ--જે સાધારણુ રીતે સાધન સેવા કરતે હોય, 
અને હુજુ માનસી સિદ્ધ ન થઇ હોય, તેને અવાંતર કૂળ પણુ 
મળે છે. તે એકે, તે સેવાથી સસાચ્તું દુઃખ અળગું જાય છે. 
અઢુતા અને મમતા એજ સસાર છે એટલે હ' અને મારૂં અને 
એઓના ધર્મ, હુ'પણું અને મારાપણુ' એજ સસાર છે એટલે 
અન્તાન છે અને દુ:ખ રેનારૂં છે. આ પ્રપંચ એ કાંઈ સસાર 
નહિ જાણવો કારણુ કે પ્રપંચ તે ખ્રહ્માત્મા છે આ વિષય ત્રીન્ન 
શ્લોકમાં લખાણુથી લખવામાં અ!વશે., અહ તામમવાત્મક મ 
રની નિવૃત્તિ જે થાય તે અનિષ્ટની નિવૃત્તિ કહેવાય, કારણુ કે 
સ્રાન એ અનિષ્ટ પદાર્થ છે તેની [નવૃત્તિ થઈ, તો ફળ મળવાની 
આશા સડ થઇ જ્યાંસુધી અજ્ઞાન હેય છે ત્યાંસુધી ળી મળવું 
ઝુશ્કેલ રણે છે. 

પ્રજ્ઞા ષોરૂષ પંડિત શ્રીપુરૂષાત્તમજી લખે છે જે અહ તાં 
અને મમતાની નિવૃત્તિ થવી એ સાધારણુ સાધન સેવા ડરનાર 
મતુષ્યને અવાંતર કૂળ છે. કારણુ સુખ્યક્‌ળ તો માનસી સેવા 


૩ર 


છે, અને કદાચ તે પણુ અણુજાણુ હોવાથી કોઇ વખતે સાધનમાં 
ભૂલ કરે તો તેથી તેની શી દશા થાય ? આ શ'કા અવસર 
મેળવે છે. ઉત્તર--સાધનમાં ભૂલ કરે તો પણુ તેની ડુર્ગતિ 
થવાનો સ'ભવ નથી, એમ શ્રીકૃષ્ણુ શ્રીમદૂભગવટ્‌ગીતામાં અ 
ધ્યાય ૬ *લેક ૪૦ માં કહે છે ફે-- 

નહિ જ્યાળમત્‌ ત્રિદ્મેતિ તાત મસ્છીતિ ॥ ૪૦ 1 

અર્થ--હે અર્નાન, કેઈ કલ્યાણુ કરનાર ૬ણ ગતિને પ!- 
મતો. નથી. 

ભાવાર્થ--જે કેક કલ્યાણુનાં કાયે કરવામાં કમ્મર કસીને 
તેમાં પ્રવૃત્ત થાય છે તેને નરકાદિની યાતના હોતી જ નથી, તો 
ભગવદ્ભડિતમાં પ્રવૃત્ત થયેલા ભકતની ભૂલ થઈ તે ડુર્ગતિને 
સ'ભવ ડયાંથી ? 

શ્રીકલ્યાણુરાયજી કહે છે જે, તેની નિવૃત્તિ એવી રીતે વિ 
વૃતિમાં કહ્યું છે સસારની [નવૃતિ સમજવી, 

યોજનામાં લાલુભટજી લખે છે જે, શ્રતિમાં તો ખ્રહ્મને જે 
જાણે છે તે પર સુખને પામે છે. તો ખ્રદ્દાસાનને બ્રહ્મ પ્રાપ્તિમાં 
સાધન કહ્યાં છે તેમાં પ્રમાણુ-- 


ઈ ય 


“વ્રહ્વિટાસાતિ ૧૨મ્‌'' 

અર્થ--જે ખ્રહ્માવિટ્ ખ્રહ્મને જાણે તે પરમાનદ પામે. તે 
અહીં સાધન જ્ઞાન દેખાય છે માટે સાન મેળવવા યત્ન ડરવા 
નઈ એ તો તે જ્તાન વેદાંતના શ્રવણુથી મનનથી અને નિદિધ્યા- 
સથી થાય છે, અથોતૂ જેમાં ગુરૂના લક્ષણુ સઘળાં વિના શ્રમ 
ઝળકી રહ્યાં હાય, તેવા ચુરૂ પાસે પણુ ઘણુ વખત સુધી નિય- 
માનુસાર વેદાંત શ્રવણુ ડરે ત્યારપછી ખ્રહ્મસ્રાનનો સ'ભવ છે. 
અહિં ભક્તિમાર્ગ માં એમ કહેવામાં આવ્યું જે સદા થ્રીકૃષ્ણુની 
સેવા કરવી, તો સદા સેવા કરતાં વેદાંત શ્રવણુ મનનાદિનો તે 
અવકાશ રહ્યો નહીં તો તેને ખ્રહ્મસ્રાત કેમ થાય ? અને ખ્રહ્યાસાન 
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મયા વિના આ અસાર સસારની નિવૃત્તિ થાય નહિ, અને પર 
માન'& મળે નાહ, તો આ સઘળો પ્રયાસ ફરાગટ ગણાય, આ 
પ્રશ્નના ઉત્તર--શ્રીકૃષ્ણુની તડુજા અને વિત્તજા આ ખન્ને સેવા- 
થી સ'સારની [નવૃત્તિ થાય છે. જે કે અન્ઞાનતું કાયે છે. સસાર 
એ અન્તાનથી ઉત્પન્ન થયો છે, ને જ્ઞાન થાય તો અનજ્તાનની નિ- 
વૃત્તિ થાય જ અને ખ્રદ્દાતું જ્ઞાન પણુ થાય, આમાં પ્રમાણુ વચઃ 
નૌ આગળ લખવામાં આવશે. 

ટિપ્પણુમાં લખે છે સાધન સેવાળઓથી અનિણ સસારની 
નિવૃત્તિ થાય છે; અનિષ્ટ ફેમ ? તે! કહે છે કે ફળનો પ્રતિખધ ક- 
રનાર. જ્યાં સુધી અહ'તા મમતા રહી આવે ત્યાં સુધી ખ્રહ્માતાધ 
થવાનો સ'ભવ નથી, 

આ અનિષ્ની નિવૃત્તિ તો કહી પરંતુ ઇછની પ્રાપ્ત કહેવી 
જોઈએ તે કહે છે. 

વ્રરજવાધનમ્‌ 

ભાવાર્થ--પોતાના આત્મામાં અથવા આ પ્રપચમાં અક્ષર 
ખ્રહ્માનું' જ્ઞાન થવું એ ઈટ પ્રાત્તિ છે જને કે ભગવત્સેવામાં લાગી 
રહેલા પરમભક્તને આ બન્ને પદાર્થની ઈચ્છા નથી છેતી તો 
પણુ એ રવાભાવિક રીતે અનિષ્ટ નિવૃત્તિ અને ઇષ્ટ પ્રાપ્તિ થવાની 
રીતિ છે તે થાય છે. 

શ્રીપુરૂષોત્તમજી પ્રકાશમાં લખે છે જે ભગવત્સેવામાં તઃ 
«પર હોય છે. તેને સંસાર તિવૃત્તિ થવાની અને ત્યાર પછી દછણ 
પ્રાપ્તિ થવાની રીતિ વિષે શ્રીમદાચાયેચરણ્‌ ભક્તિવધિની ત્રથમાં 
વિચાર કયૉ છે-- 


સ્તેદાદ્રામવિનાશઃ સ્થારાલતયાસ્યાટૂદાશનઃ । 
મદૃર્થાનાંવાપવત્વમનાત્મત્વં ચ માઘતે । ૪ ।। 
યરાસ્યાહ્વ્યતનં જજમે જૃતાર્ષઃ સ્યાસકેમદિ । 

' જે ભઝવાનની સેવામાંજ તત્પર છે તેને થોડા વખતમાં 
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હ 


ભગવાનમાં સ્તેહુ થાય છ્ઠે, અને ત્યાર પછી તેમાંજ આસક્તિ 
થાય છે, અને છેવટ તેમાં જ વ્યસન થાય છે, અને વ્યસન થયું 
કે તેની મુતાથ તા થઈ, હુવે જ્યારે ભગવાનમાં સ્નેઠુ થયો ત્યારે 
તેને ઘરનાં માયા છૂટે છે, અને જ્યારે ભગવાનમાં આસકિત 
થાય છે, ત્યારે ઘરમાં અક્લામણુ (અરૂચિ) આવે છે. ત્યાર પછી 
જ્યારે બ્યસત થઈ જાય ત્યારે તો એ શુતાથજ કહેવાય આજ 
લાક્તિનાો કમ છે અને અ'દરતા ફૂળા પણુ આ પ્રકારૈથી મળે છે 
અતે ત્યાર પછી સ્ુખ્ય કૂળ પણુ યોગ્યતાનુસારે મળે છે. 

લાલભટજ યોજનામાં લખે છે કે તતુજા અને વિત્તજા સેવા 
ડરનારને સસારદુઃખની નિવૃત્તિ અને ખ્રહ્મનું સાન થાય છે 
સ'સારતું દુઃખ એ અન્તાન્નું કાય છે. તો અજ્ઞાનના નાશથી તે 
પણુ નણ થાય છે, અને ખ્રહ્મત્તાન થાય છે. આ બન્ને સુ'ય કૂ: 
ળના પેટાનાં કૂળ છે. આમાં પ્રમાણુ-- 

માં ત યો વ્વમિચા(ળ માજિયોમેન સેવતે | 

સમુળાન્તમતોત્યેતાન વ્રજમવાય વાર્વતે 

( ભગવાન કહે છે, જે કૈઇ મારી સેવા કરે છે તે ત્રણ 
ગુણે।ને અતિકમણુ કરી નિ્ચુ ણુષ્રહ્મપણાને પામે છે ). 

આજ ખાખતમાં ખીનુ પ્રમાણુ-- 

રત્યસ્યુતાંધ્રિ મગતોતુરૃરયા માસ વિરાસમમવસત્રવોષઃ | 

શ્રોમદૂભગવાનના ચરણુને દાસભાવથી ભજનાર જનને ભ- 
ગવાનમાં ભકિત, સ'સાર્‌માં વિરકિત (વૈરાગ્ય) અને બ્રહ્મતું સતાન 
થાય છે. 

આ ઉપરથી સહેલથી સિદ્ધ થાય છે જે, ગ્રુખ્ય ફ્‌ૂળ થયા 
પહેદ્ઘાં સસારની નિવૃત્તિ અને ખ્રહ્યાસઞાન આ બેય અવાંતર ફૂળે 
મળે છે. 

ટિપ્પણુમાં કહે છે ફે સસારની નિવૃત્તિ તે અનિષ્ટ નિવૃત્તિ તે 
તો કખૂલ કરીએ છીએ, પરંતુ ઈણપ્રાપ્તિમાં ખ્રહ્ાસ્ઞાન તે શું અને કયા 
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પ્રકારનું--? આ પ્રશ્ષનો ઉત્તર વિવૃતિના અનુવાદ કરતી વખતે 
પણુ દીધો છે. તે પણુ ટુકામાં અહોં દસાવામાં આવે છે-- 

પાતાના આત્મામાં અથવા પ્રપ'ચમાં ખ્રહયાત્તાત એટલે 
અક્ષરખ્રહ્ઘાત્મકની સમજણુ, અક્રખ્રહ્મ એ પુરૃષોત્તમનું અધિ 
જીન છે અહ્રષ્રહ્માનું સ્વરૂપ આ ગ્રથમાંજ આવનાર છે માટે 
અહીં લખ્યું નથી. અક્ષરખ્રશ્ન પુરૂષાોત્તમનું અધિષ્ઠાન છે તે 
ખાખત ઉત્તરમીમાંસાના તૃતીયાધ્યાયના ત્રીન્ પદમાં સારી 
રીતે વેદવ્યાસે દશાવી છે, વળી શકા ઉઠે છે જે, ભગવતશેવા 
સ્તાનમાં હેતુ હોય તો તે સ્વતઃ પુરૂષાર્થ નંહું કહેવાય ? 
ઉત્તર--પ્રથમ કહ્ય ફે ખ્રહ્મસ્ાન તે આ સેવાનું સુખ્ય ફળા તથી 
એમ લખતે લખતે કલમની ઝોચ પણુ ખૂડી થઈ ગઈ તે! પણ 
શકા કરવારને શરમ આવતી નથી; અથવા વે!ગ્ય છે શકા કર- 
નારને શરમ ડ્યાંજ હોય ? 

વાઢી મર્દ ન પફ્યાતિ 

( વાદ કરનાર સારી વાત મજરમાં લાવેજ નહાં ) તે! ડી 
છે સેવાનું સુખ્યકૂળ તો ચૈમલક્ષણાસેવાજ છે અને અવાંતર 
કળ આ પણુ થાય છે. તે સેવા કરવાથીજ થાય તેમ નથી પશતુ 
એક આત્મસમર્પણ થતનેજ થાય છે શ્રવણ દરાનાદિક ખ્રહ્મસન 
પછી ઉત્તમ પ્રકારના ખને છે શ્રવણુ દશન, અને ર્નેટુ એ ત્રણુ 
એકઠા મળવાથી શ્રવણભક્તિ સિદ્ધ બને છે તો ખ્રહ્મના સાન 
વગર સ્નેઠુ કેમાં બધાય ? ખ્રહ્મના જ્ઞાન વગર કેતુ દશાન 
5ર ? ખ્રહ્યસ્સાત વગર ફકોતું સ્મરણુ કરે ? એજ વિચાર “કરતાં 
નવે ભક્તિઓમાં ખ્રહ્મતસ્સાન હાય છે. માટે તે સખ્ય કૂળ ન ક- 
હેવાય--નારદપ'ચરાત્રમાં ભડિતતું આ લક્ષણ કરવામાં આવ્યું 
છે જે ( ભગવાનનુ માહાત્મ્યસાન થયા પછી સજ્ડ, સહથી 
અધિક જે સ્નેડુ તેજ ભકિત) તો સુખ્ય, મહામહિમનો મહિમા 
જાણ્યા પછી ભકિત કહેવાય, 


આ શ્લોકનો ટુંકામાં સારાંશ કે કરયા વરૂણાલય (સામર) 
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શ્રીકૃષ્યુમાં ચિત્તતુ પરોવાઈ રહેવું તે માનસી સેવા મત ્લ 
માનસી સેવાની સાધનરૂપ તનુજા, અને વિત્તજા સેવા છે, માટે 
પરેલે તેનો અભ્યાસ કરવો. સાધન સેવાનું સુ"ય ફૂળાતે। માનસી 
સેવા છે, અને અવાંતર ખીજીં પણુ ફળ ધાય છે તે એ કે દે- 
હુગેહાદિમાં અહુતા અને મમતા છૂટે; અને પોતામાં તથા આ 


પ્રપ'ચમાં અક્ષરષ્રહ્દાનો બોધ થાય, ॥રા 


મહશ્‌-૫ર ત્રહ્મ લુ મૂળળૉ રિ તચિઢાનર૧ રૃદત્‌ ।। 
ક્િસ્પ તરિ સર્ષ જારેવ તજાદ્િઝકળમ્‌ ।ર। 


તાન્વથપટ્રાર્થ:-હેં જે હેતુ માટે (કૃતિ સ્મૃતિ વગેરેમાં 
શ્રીકૃષ્યુનેજ પૂણાન'દ કહેલા છે માટે) વદે પરત્રહ ખ્રહ્માતેો 
જૂ#જ્ળ: પુષ્ણુ (છે અને) સચ્િરાસેટ્ષ સત્‌ ચિત્‌ અને આનદ 
નમાં થોડાક છે અથાત્‌ જેનો આન ગણી શકાય છે એવું જટ 
અક્ષર પ્રહ્દા (છે અને) દત્‌ તે (અક્ષરખ્રહ્મા) દિ નિશ્ચયે કરીને 
તજ એક અરે સર્વ જઝતર્‌પ (અને એક) તસ્માત્‌ તે (ગતઃ 
રૂપ)થાં વિજક્ષળ ખીજ (સાની લેને ઉપાસના ડૅરવા ચોગ્ય 
એમ) દ્વિજ્ષ ખે રૂપવાળુ (માનેલુ' છે.) 

શખ્દાર્થ--જે હેતુ માટે શ્રુતિ સ્મૃતિ વિગેરેમાં શ્રીકૃષ્ણુનેજ 
પૂણાન'દ કહેલા છે મારે પરબ્રહ્મ તો શ્રીકૃષ્ણુજ છે અને સત્‌ 
ચિત્‌ અને આનદ જેમાં થોડાક છે અથાત્‌ જેનો અ!તદ ગણી 
શકાય છે એવું અક્યષરખ્રહ્મા છે અને અક્ષરખ્રહ્ધ તે નિક્ષય એક 
રીતે* એક સર્વ જગત્રૂપ અને એક તેથી તિલક્ષગુ એટલે સાની 
લોકોને ઉપાસના કરવા ચોગ્ય એમ ખે રૂપવાળુ' માનેલું છે. 

વિવેચન--પહૅલે કહ્યું જે સાધનસેવા કરવાથી અહુંતા 
સમતાત્મકે સ'સાર સ'મ'ધી દુઃખ અળગું જાય, અને પોતાના 
આત્મામાં અથવા આ પ્રપચમાં અક્ષરખ્રહ્માત્મકપણું જાણુવામાં 
આાવે; અહિ આ શકા ઉપજે છે, જે અક્ષરખ્રફા એજ પરખ્રદ્ધ 
કે ફેમ? સ ર ર 


૩૭૭ 


ત્તર--ના પર્ષ્રહ્મ તો શ્રીકુપ્ણુ છે તેજ શ્રોમદાચાય નિ* 

ણુય ડરે છે, 
' વરં ત્રહાતુ જ'ળા દિ * 

અર્થ--પરખ્રહ્મા તો શ્રીકૃપ્ણુ છે. 

ભાવાથ---એટલે જીવ અથવા અક્ષર તે પરષ્રહ્મા ન નત: 
ણુવા પરખ્રહ્મ તો તેજ છ્રીજુષ્ણુ જેને યશેોદાજીએ લાડ લડાવ્યા 
છે. એ સૂચવવા શ્રીકુષ્ણુ એ મૂક નામ કહ્યું છે. કૃપ્ણુ આ રા 
ખ્દમાંથી પણુ એવે! અર્થ થઈ શકે છે જેમ કે-- 

ઝવિમૃવાચવ શવ્સોળશ્ નિજ્તિવાતવ: । 

તમોરનય વરંત્રહ્મ જળ ર્સ્યમિધીયતે 1 (શ્રતિ) 

( અથ--પુષ આ ભૂવાચક છે. અને ધુ એ આન'દબાચક 
છે સદ્‌ અને આનદ મળીને સદાન ૬ અને સ.ચ્ચદાન'દ પણુ 
કહેવાય તેજ પરખ્રહ્મ છે જે કે પૃુષ્ણુ પદવાચ્ય છે. ) 

આ ગોપાલતાપિની ઉપનિષટ્‌ની ટીકામાં શ્રતિ છે. ગોપાલ 
તાચ્િનીના પ્રારંભની તો આ શ્રતિ છે-- 

ઝે સાચિજાનંર₹વાય જ'ળાયાડ૪િટવામળે । 
નમોવેટાતવેવ્રાય મુસ્વે ચુદ્રિવાક્િળ | ? ।। 

આનો અર્થ કરતી વખતે શ્રીનારાયણુ પડિતે દૃષિભૂંવાચક 
એ શ્રતિ લખી છે. અને તેમ પડિતવર શ્રીવિશ્વેશ્વરે પણુ આધિક 
અનુવા# કીધો છે પર'તુ ક'ઠરવથી તે શ્રૃતિ લખી નથી આ 
ગાોપાલતાપિનીના બે ભાગ જ્ઠે પૂવંભાગ તથા ઉત્તરભાગ, આની 
ત્રણુ ટીકા છે એક તો શ્રીનારામણુકૃત, તથા ખીજી શ્રોવિશ્વેશ્વરકૃત 
તથા ત્રીજી શ્રીજ્વગોસ્વામિદૃત આતું નામ આથવણેાપનિષદ 
પણુ છે આમાં શ્ચરીકૃુષ્ણુની ભકિતના પ્રકારો છે આ ઉપરથી શ 
સિદ્ધ થાય છે જે શ્રીઘૃષ્ણુ તેજ પરખ્રહ્દા કહેવાય અને તેજ ગોપઃલ 
તાશિની ઉપનિષટ્ટમાં-- 

મૉવવેશમવગ્રામં તશ્ળ વસ્૫ટ્રમાત્રિતમ્‌ ॥ ₹૨ ॥ 


૩૮ 


ગાપવેશને ધારણુ કરે છે અબબ્રાભ છે, અબ જલને ભરી 
રાખનાર જે સસૃદ્ર તેના જેવા છે એટલે સસુદ્રના જેવા શ્યામ 
છે. અથવા સમુદ્ર સમાન અપાર છે અથવા જલને પારણુ કરનાર 
અબબ્ર મેઘ તેતા જેવા શ્યામ છે અને તરૂણુ છે એટલે જરાંદ 
દોષ રહિત છે અથવા નવવાવનશાલી છે ડલ્પદ્રમ એટલે વેદ 
કારણુ કે જે મનોરથ હોય તે દેનાર વેદ્દ છે; તે વેરાએ જેને 
આશ્રય કીધો છે અથાત્‌ વેદ પ્રતિપાઘય, એવા પરખ્રહ્મ શ્રોકૃષ્ણુ 
છે. ઉપનિષદમાં આવો પતહઢાસ છે જે સનકાદિમ્નિમ ડલી 
ષ્રહ્ઘાની પાસે ગ અને તેણે પુછ્યું જે, પરમ દેવ ફેણુ ? 
કોનાથી મોત પણુ ડરે ? જાને જણુવાથી આ સઘળી” જાણુવામાં 
આવે ? કે!ણિ આ સઘળી ઉત્પન્ન કીધું છે ? ઇત્યાદિ પ્રશ્નોના 
ઉત્તરમાં શ્રૌકૃષ્ણુ એ પરમદેવ છે ઇત્યાદિ કહી આ શ્રીકૃષ્સ્તુ' 
સ્વરૂપ દરાવ્યું ત્યાની શ્રતિ છે એ પ્રકારે અનેક શ્રાત છે. તેજ 
ઉપષિષદૂમા- 

માપતેશોમે પુદ્ષઃ વુરસ્તાટ્ઞાતિવેમતર || ૫. ૧૨૭ 

( ખહ્દા! સનકાદિકને કહે છે ૨ મે' સ્તુતિ કરી ત્યારે યોગ 
નિદ્રાથી ભગવાન્‌ ઉઠયા અને ગોપના વેશમાં પરખ્રહામ પ્રકટ થયા 
આ ક્રષતિએ। ઉપરથી ખુલ્લું સિદ્ધ થાય છે, જે પરષ્રહ્મ જુપ્ણુજ 
છે. વૈેમ અ! ખાખતમાં બીજા પણુ પ્રમાણુ- 

'જૃવ્ળરતુ મળવાન સ્વયક્‌' 

( જૃપ્ણુ એ પૂર્ણુ પુરૂષોત્તમ છે, ) અને વધારે શું એ ગો: 
ફા ધી ઉપનિષદના નામથી સિદ્ધ થાય છે. જે ગોપાલ 
શ્રીજુભ્લુ તેજ પરબ્રહ્મ છે, તેમ બીજી શ્રતિમાં પણુ છે જે અક્ષર 
થકી પર, જુવાત્માથી પર તે પુરૃષાત્તમ શ્રીજુષ્ણુ છે. 

' પુરૂષોત્તમ અક્ષરથી નદા છે એ તો. નિ!વૅેવાદ છે કારણુ કે 
ભઞમદૂગીતામાં અધ્યાય ૧૫ શ્લોક ૧૭-૧૮ 
૩ત્તમઃ પુરષરત્વન્૧; ૫ર્‌માત્મત્યુટટ્તઃ ।। 
મોૉછોવાત્રય ૫1૧૨૧ વિમત્યેચ્યય રેશ્વરઃ | ?૭ ) 


ટશર૨ 


બ 


ચશ્યાર્ષરમતીતો 5દં ઞક્ષરાટ્‌વિચોત્તમઃ । 

ઝત્તોર્મિોજે વેઢે સ પાથિતઃ પુર્ષોતપ ॥ ?૮ | 

અથ-ઉત્તમ પુરૂષ બીજા છે. જે જર, અને અક્ષર એથી 
જદા છે. જેને પરમાત્મા કહે છે. જે ત્રણુ લોકમાં વ્યાપી ભયણુ 
પાષણુ કરે છે સ્વિનાશી છે અને સઘળાને શાસન કરનાર છે 
11 ૧૭ 1 પહેલા કહ્યા સ્વભાવથી, ક્ષર ખને અક્ષરથી «હ્ય અને 
એએથી ઉત્તમ; માટે લોકમાં ( સ્‍મૃતિમાં ) અને વેદમાં પુરૃષા- 
નતતમ આ નામયી પ્રસિદ્ધ છું (છે). 

ભાવાર્થ-પૃવ*લેકમાં કહ્યું જે લોકમાં બે પુરૂષ પ્રસિદ્ધ 
છે. જે કે એક ક્ષર અને ખીજે અક્ષર છે. તંચ્યોમાં ક્ષર એ સવ 
ભૃતમાત્ર જડવર્ગ-ખને અક્ષર એ શૈતન જવ, ઝે કે ક્ટ્સ્થ 
ડહેવાય છે. આ બેયથી જદા પુરૂષોત્તમ છે. જેએને પરમાત્મા 
કહે છે. વેદમાં પણુ પુરૂષોત્તમ ઉત્તમ પુરૂપ પરખ્રહ્દા એવો વ્યવ- 
હાર એમનોજ છે જેમકે શ્રતિમાં-- 
“રં ર્યોતિ ર૫સવવ સ્વૈત સુવેળામિનિપ્વઘ્તે સ૩ત્તમઃ ઘુદ્ષઃ' 

( જે કે પર તેજ છે પાતાની મેળે પોતાના સ્‍વરૂપ જે 
પ્રકટ કરે છે અને પછે પાછ તિરેોધાન ડરે છે, તે ઉત્તમ પુરૃષ 
કહેવાય ) આ શ્રિ શ્રીકૃષ્ણનું વણન કરે છે. શ્રોરામાનુજ વિર 
ચિત ગીતાભાપ્ય પ*ત્રણણ પરંખાતમ આનો વ્યાખ્યાનમાં તથા 
૫્રરમારક્ષસ્મતૉતાછં લોકના વ્યાખ્યાનમાં વ્યવહત છે અને શ્ર 
પુરૂષાત્તમજીએ પણુ પ્રકાશમાં પ્રકાશિત કરેલ્રુ' છે. તેમજ-- 

૫ર ત્રસ્ત પરંધામ પવિત્ર વર્થ કવાન 

અર્જાન ડહે છે. પરષ્રહ્યા તસે છે, પરતેજ તમે છો, પરમ 
પવિત્ર તમે છો પત્યાદિ પ્રમાણુ વચન પરંપરાથી સિદ્ધ થાય છે જે 
શ્રછુ'ણુ તેજ પરખ્રહ્મ છે, અક્ષર છે તે પરખ્રહ્મ ન કહેવાય, 

પરખ્રહ્મ શ્રીદુષ્ણુ છે. એ વાત સિદ્ધ છે તેમાં પ્રમાણુ પહેલે 
પણુ લખવામાં આવ્યાં છે અને આ પણુ પ્રમાણુ છે. ગાપાલ 
તાપિની પૂવ ભાગમાં મંત્ર ૧૦ 


શરન 


૪૦ 


ઘરત્રરેવતત્‌ યો પ્યાયાતે ₹તાતિ (રસર્યાત) મઝતિ તસૉડકતો 
મવાતિ તોડશતો મવતિ | ૨ | 
બ. ગાોપીજનવલ્રભ તેજ પરખ્રહ્દા છે. તેતું જે 
બુન કરે છે, તેના મંત્રનો જે જપ કરે છે, તેની જે ભાંકત 
છે.તે મો ભયથી છુટે છે અને સોક્ષને મેળવે છે. 3 આ 
ણનો પણુ સિદ્ધ થયું અને ગોતા વચનોથી પણુ એ [1સદ્ધ 
થાય છે. જે પુરૂષોત્તમ એ સૌથાો પર છે તેથી પર ખીન્નું કોઇ નથી 
એટલે પરખષ્રહ્મા તો તે છે. અક્ષર એ ખ્રહ્મા છે પણુ પર વિશેષ 
નથી દેવામાં આવતું જેમકે-- 
મતઃ પરતર્‌ નાન્યત્‌ જિજિટ્સ્તિ ધનંત્તથ | 
અર્થ--( હે અર્નન્‍ુન મારાથી કાંઈપણુ પર નથી, સવથી 
પર હુ છુ. ) માટે જે પસ્ષ્રહ્મ તે ક્રીકૃષ્ણ છે. માટે તેનીજ 
સેવા કરવી નેઇએ., 
પ્રકાશમાં શ્રોપુરૂષાત્તમફઝ લખે છે જે- 
ઇૃ"ળીનાં વાઠુરેવૉડસ્ત્તિ (શતા ? ૮-૭) 
( યાદવોમાં જે વૃપ્ણિકુલ છે તેમાં વાસુદેવ તે હુ છુ ) 
આ વિભૂતિઅધ્યાયમાં છેન તો વાસુદેવ એ વિભૂતિ છે. એ પૂણે 
પુરૂષાત્તમ નથી તેમજ-- 


ર1મજ્'ળાધોતે મુવા મમવાનદ્‌રરરમ્‌ । 

( રામકૃષ્ણુ એ નામના ભગવાને ભૃમિનો ભાર ઉતાર્યી ) 
લ્યાદિ વચનોમાં જે્તું વણેન છે તે પરખ્રહ્મ નહિ તેતો અક્ષરઃ 
ષ્રછ્વધા સમજવા પરષ્રહ્દા તા તેજ જે ઝે શ્રીયશોદાજીએ જેને લાડ 
લડાવ્યાં છે જે ગોપવેશ પારણુ કરનાર છે. માટે, ગોપાલતાપિની 
એવી ઉપાંનષટ્ટ છે ને તે સુખ્ય ન હોતે તો યાદવતાપિની ઉપ- 
નિષદ્‌ એવી સસ્તા રાખતે અને ગોપવેશથી આવિભાવ પણુ ન લે તે. 


પૂ 


ટિપ્પણુમાં પણુ લખવામાં આવ્યું છે જે નેતું પ્રપચમાં 


૪ર 


અને રવાત્મામાં ભાન છે તે પુરૂષોત્તમ નહીં પરંતુ તે અક્ષર 
ખ્હ્મ છે. 

વિવૃતિમાં શ્રીવિટુલેશ પ્રભ્રુ આજ્તા કરે છે જે અક્ષરખ્રહ્ધ 
પુર્ષાત્તમથી જુદા છે કારણુ કે કટલા અક્ષરખ્રહ્મના આન'દ ધઃ 
મગણિત છે અને પુરૃષાોત્તમના આનદ ધર્મ અગાણુત છે, મૂ: 
લમાં પણુ શ્રીમદાચાર્ય ચરણુ પ્રતિપાદન ડરે છે. 

સચિરાનરવ બૃદત્‌ | 

અથ--(ગણિત) સત ચિત્‌ અને આન દાત્મક જે ખ્રહ્ધા તે 
અહ્દરખ્રહ્ધા છે. 

ભાવાથ--સત્‌|ંચતૂ અને આન'દ એ ત્રણુ ભગવાનના 
ધર્મ છે. સા ત્રણે પ્રકટ જેમાં છે તે અક્ષરખ્રહ્દા કહેવાય, અને 
અક્ષરખ્રહ્ભાત્મક પ્રપચ સઘળે છે, માટે સત્‌ ચિત્‌ અને આન'દ 
આ ત્રહે ધમ છે. પણુ આટલે વિચાર ડરવેો પડે છે જે જડ 
પદાર્થમાં તો સદ્‌ અંશ માત્ર છે- સત્‌ એટલે સત્તા ( છે પણં | 
ત્રણે ડાલમાં સત્તા એજ સત્યપણું અને ખીના બે ધમ જે ચિત 
અને આન'દ [તરોહિત છે એટલે જડ પદાર્થમાં પ્રત્યક્ષ દેખાતા 
નથી, જડ તેં પ'ત્રમહાભૂતાદિ ચૈતન્ય વગરનું સઘળ. તેમ જુ- 
વમાં સત્‌ અને ચિત્‌ આ બેય ધર્મ પ્રકટ છે અને આન દમાત્ર 
તિરોહિત છે ચિત્‌ તે ચૈતન, ઝ્તાન, ખુદ્ધિવાળાપણુ તે! જવ, 
સત છે અને ચિત્‌ છે. પરમાત્મામાં સચ્ચિટ્ાનદ એ ત્રણે પર્મ 
છે. અક્ષરખ્રહ્ામાં અને શ્રોષુરૂષાોત્તમમાં આ ત્રણે ધર્મ રહે છે 
પરતુ ભેદ આટલોજ છે કે અક્ષરબ્રહ્મ ગણિતાન*'દ છે. અને પુ- 
રૂષાોત્તમ અગણિતાન'દ છે. અક્ષરબ્રહ્મના આન'દની ગણતી થ# 
શાકે છે પરતુ પુરૂષાત્તમના પરમાન'દની ગણુતી થઇ શાડ્તી 
નથી; પુર્ષાત્તમમાં અક્ષરખ્રજ્નામાં આજ માત્ર ભેદ છે. જે એક 
અગણિતાન'દ અને ખીન્ન ગણિતાનદ છે. 

પ્રભુ પ્રસાદ પ્રતિપન્ન પ્રજ્ઞ શ્રીપુરૂષાત્તમજી પ્રકાશમ! શકા 
લખે છે. અને વિવાંતથી ઉત્તર મેળવે છે, અક્ષરબ્રહ્મ અને શ્રી: 


૪૨ 


છુપશુ બેયના વિષયમાં શ્રતિ અભેદતુ પ્રતિપાદન કરે છે, અને 
સમાનતા પણુ દેખાડે છે. તો ક્યા વિશેષ પર્મથી શ્રોઘુષ્ણુ અને 
અક્ષરખ્રહ્મા ભિન્ન સમજવાં? જેમ કે ગાોપાલતાપિની ઉપનિ” 
પદની પ્રષમ શ્રૃતિ શ્રોષ્ુષ્ણુનું વણુન કરે છે. 
સચ્િટાનંટ્રપાય જૃવ્ળાયા 5જિઇવામેને । 

અર્થ--( સદ, ચિત, અને આન'દ એજ છે રવરૂપ જેનું 
અને દુઃખને ટ્ર કરનાર. શ્રીદૃપ્ણુને (નમન કરૂં છુ') 

ભાવાર્થ--આ શ્રૃતિમાં જે શ્રોકુપણુનુ' વણન છે ને અક્ષરના 
વણુન જેવું છે કારણુ અક્યરખ્રહ્મમાં પણુ સચ્ચિદાન'દ ફૂપપ્રણુ' છે. 
અને તેમ શ્રતિ પણુ પ્રતિપાદન ડરે છે જેમજ તેત્તિરીયોપનિઃ 
પદના બીજ ગધ્યાયના પ્રથમાનુવાડમાં-- 

' સત્ય જ્ઞાતપનતં ત્રદ્ત ' 

અર્થ--આ ક્રૃતિમાં સત્ય, સ્તાન અને અન'ત એ ત્રણુ વિ" 
ટેષણુ છે, અને તેઓનું વિરીપ્ય ખ્રહ્મા છે, પરસ્પર નિરપેક્ષ વિ" 
રેષણ્‌ા।નો માત્ર વિશેષ્યની જ સાથે સ'બ'ધ હોય છે. વિશેષણે્‌ાનો 
પરસ્પર સબ'ધ હોલો નથી. તો “સત્ય, અનત એવું જે જ્ઞાન 
તે બ્રહ્મ” એવો અર્થ કરવાની જરૂર નથી, પરંતુ સત્ય તે ખ્રહ્મ- 
સ્તાન લે ખ્રહ્મ અને અન'ત તે ષ્રહ્મ એવો અર્થ ડુરવે। ન્ેદ 
હુવે સત્ય તે ત્રણે ડાલમાં અખાધ્ય, અને તેથી બીન્ઝ તે અસત્ય 
જે પ્રથમ નથો અને મધ્યમાં છે (એવો પ્રત્યય ) અને અતમાં 
નથી તે અસત્ય. તો ખ્રહ્મા સત્ય છે, સરા સત્તાશાલી છે. સતાન 
ઘન પણુ બ્રહ્મ છે, અથાતૂ ચતન્યશાલી અન'ત પણ્‌ તેજ છે 
જની ઈયત્તા (શમાટલામાંજ છે એવા પરિમાણુશાઃલિતા ) નથાં 
અથાત્‌ ભમા છે, વ્યાષક છે, સુખરૂપ છે; આન'દઘન છે. 

“સો વે મૂળા તણું” 
જે ભૂમા છે તે સુખમય છે, સવેવ્યાપક છે, તે આન 'દમય છે. 
આ શ્રતિમાં અક્ષરખ્રદ્દાનું વધણુન કયું છે અને ત્રણુ વિશે 


ટડ 


પણુથી સચ્સિદાન'દ સ્વરૂપ છે તે પણુ સિદ્ધ કરવામાં આર્યું છે; 
તો પહેલાં ગૌપાલતાપિનીની શ્રતિ લખી ઢહુતી તેમાં થીંકૃષ્સુતું 
વણુન હતું અને આ અક્ષરખ્રહ્મર્નું વણુન છે. 

આ બન્નેમાં વિશેષ નજણુવો ન્નેઇએ. કારણુ જે શ્રીયૃષ્ણુ 
સાચ્ચદાન'દ રૂપ છે અને અક્ષરખ્રહ્મા મણુ સચ્ચિઠ્ટાન'દરૂપ છે. 
તો શ્રીકૃષ્ણુ તે અક્ષરખ્રહ્મ કેમ નહી ? આ પ્રશ્નનો ઉત્તર--શ્રી 
કુષ્ણુ એ પૂણુ પુરૂષોત્તમ છે. માટે અક્ષરખ્રહ્મ તેથી ન્યૃન છે. જે 
કે પુરૂષાોત્તમમાં પણુ સચ્ચિદાનંદ છે, તેથી તે વિષે પાસ્‌ શાંકા 
સમય મેળવે છે પરન્તુ તેમ નથી અક્ષરષ્રહ્દાને વાસ્તે સચ્ચિદા- 
ન'ક* એવો શબ્દ લખવામાં આવ્યો છે “ક”નો અથ નકલ ડરવી 
એવો થાય છે, અથવા, અદપ એ પણુ અર્થ થાય છે અથવા 
તેનાથી ન્સ્‍્રુન એ પણુ અરથ થાય છે, અથવા વખોડવા જેવા 
એવો પણુ અથ થાય છે આ “ક પ્રત્યય છે અને અના ઉપર 
લખ્યા તેવા અથા થાય છે. તે માંહેલો અર્થ અહે શ્ીપુર્પોત્ત- 
મજીએ “નકલ કરવી? એ લીધો છે, થ્રાલાલુભટજીએ “અલપ એ 
લીધે છે, શ્રીગોકુલનાથજીઅ “ વખોાડવા લાયક ? એ લીધે! છે. 
ગિપ્પણીમાં “ન્યૃન' એ અર્થ લીધેલો છે શ્રીકરયાણરાયજીએ “પૃ- 
વાડત? અર્થ લીધે છે આ ખધા અથૉના ભાવાથે એકજ છે જે 
પુરૂષાત્તમથી અક્ષરખ્રહ્મ ન્યૂન છે કારણુ કે પુરૂષોત્તમ અગણિ- 
તાન છે, અને અક્ષરખ્રહ્મના આન દની ગણના થઇ શકે છે માક 
તેટલી જ હીનતા છે. અહું શકા આવે જે આન'દનાં ગણના 
કોણું કરી છે ? તો તે ભગવાનના નિશ્ચાસભત ખ્રહ્મરૂપ વરે કરી 
છે. તેત્તિસીયોપનિષ ટરમાં તથા બહુદારણ્યકોપનિપટ્માં આત દનો 
ગણુતરી કરી છે. લૅત્તિરીય ઉપનિષદ્‌ અધ્યાય ર અનુવા% ૮ 

સેપાનટ્સ્ય મીમાંવા મવાતિ 

અયે--આન'દનેો વિચાર છે અઆહુથી ૧ પ્રારંભ કરીને 

તેથ શતં પઝાપતે રાનંટાઃ ત વો વ્રત્તનન ગાનૅટ્‌: || 
અહે સુધીમાં સઘળા આન'દની ગણુતી કરી છે. મૂલ ગ્ર'થ લ 
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અવાથી ગ્રથ વિરતાર વધારે થાય માટે તેનો ભાષામાં મતલળ 
લીધે છે. 

આનદ એક અસાધારણ પદાથે છે, સઘળા પ્રયત્નો તેને 
વારતે છે. આ જગતમાં ઉત્પન્ન થયેલાં સઘળાં પ્રાણી જન્મથી 
આન'દનેજ ઇચ્છે છે, તે અ:ન'દ બે પ્રકારનો છે. એક લોકિક, 
અને ખીન્ને અલોકિક, એટલે એક લોક સ'ખ'ધી અજ્ઞાનથી માને 
લો અને ખીન્ને ઇશ્વર સ'ખ'ધી અખ'ડ ભાસમાન છે. 

હવે તે લૌકિક અલોકિકની ગણુતી કરી દરવે છે. 


સાધારણુ મતુષ્યને જે આનદ થાય છે તેથી સોગણ્‌। આ- 
ન'દ આ સમગ્ર પૃથ્વીના રાજાને અથાત્‌ “સાવેભામ ને થાય છે 
તે સાવલામ પણુ સારી રીતે વેદાદિક ભણેલો, શાસન કરવાની 
શક્તિ ધરાવનાર, ધેર્યવાલે, બલવાન , સદાચારમાં રહેનાર અને 
જુવાન હોય ત્યારે તે આન'દનો ઉપયોગ લીએ છે. આ આન'દને 
માનુષ્યાનદ કહે છે, આ માનૃષ્યાન દથી સોગણ્્‌ા આનદ મતુપ્ય 
ગપધવને હોય છે અને મતુષ્ય ગ'ધર્વના આન'દથી સેગણ્રોા આ" 
ન'દ દેવતાના ગ'ધર્વાોને હોય છે, જેની એક જાતિ છે અને તેને 
ગ'ધર્વ જ કહે છે, જે કે સ્વર્ગની વેશ્યા અપ્સરાની સાથે રહેનારા 
હાય છે. દેવગધર્વના આનદથીજ સોગણા આનદ પિતૃલેકને 
હાય છે; જે કે સદા તે લેક્માં રહેનાર છે. જેમ દેવલેક છે 
તેમ પિતુલેક પણુ છે. અને ત્યાં તે પણુ એક જાતિ છે. જે 
જાતિમાં મળેલાનો પર્વજ એવે વ્યવહાર કરાય છે, તે પિતૃલેક 
કરતાં સોગણ્‌ા! આન'દ, બ્રોતસ્માર્ત્ કર્મથી દેવ બન્યા હોય તે 
તેઓને ઉપજે છે. તેઓમાં પણુ સ્માર્ત્ટ કમથી 'દેવ થયા હોય 
તે ઝરતાં વૈદિક કર્મથી દેવ થયા હેય તેને વધારે આનદ થાય 
છે. અને આ બન્ને ખનેલા દેવ કરતાં સ્વભાવથી દેવતા હોય છે 
તેઓને સો ગુણો આન'દ વધારે હોય છે, તે તે દેવો કરતાં તે 
એના સ્‍વામી જે ઇંદ્ર તેને સોગણા આન'દ થાય છે. ઇંદ્રના 
આંન'દથી સોગણુ! આન'દ તેના ગ્રુડૂ જે બહુસ્પતિ તેને થાય 
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છે અને બુહુસ્પતિના કરતાં સોગણુઃ આનદ જગત્ને ઉત્પન્ન 
કરનાર ખ્રહ્માને થાય છે, અને ખ્રહ્યમાના આન'દથી સોગણુ! આ" 
નદ અક્ષરખ્રહ્મને રહે છે, આ આનદની ગણુતી છે. 
અક્ષરખ્રહ્મના આનદની ગણુતી થઇ પણુ પૂણેબ્રહ્મ જે 
પુરૂષોત્તમ તેના આન'દની ગણુતી થતી નથી. માટે એ ઉત્તમ 
કહેવાય છે એ પૂણુંખ્રહ્ધા કહેવાય છે આજ પ્રકારે ખહદારણ્યકમાં 
અધ્યાય € ખ્રાહ્દાણુ ૩ અને મંત્ર ૩૩ માં આનદની મીમાંસા 
કરી છે. ત્યાં કહં છે કે:-- 
'સે શતં પ્રઞાપાતિ છોજે માનંટઃ ત ઈવા વ્રજ માનેટ્‌” 
જે પ્રજાપતિ લોકમાં આન'દ છે તેથી સોગણેા આનદ 
અક્ષરખ્રહ્મના લોકમાં છે. પહેલેમાં અને આમાં ફેર એજ ઝે તેમાં 
અક્ષરખ્રહ્ાના આનદ કહ્યા હતો આમાં કહ્યું જે તેના લોકમાં 
આનદ અથાત્‌ તેમાં તે આનદ તો સિદ્ધજ થયે. માત્ર આ અ'શ 
વધારે જે પુરૂષોત્તમનું તે આધષ્ાન છે. તૈત્તિરીયઉપનિષદ્માં 
પહેલે આન'દમીમાંસા લખ્યા પછી નવમાનુવાકમાં પુરૂષોત્તમના 
આનદની મીમાંસા કરતી વખતે લખે છે ઝે-- 


“તો વાત્તો નિવવેતે મગાપ્ય મનસા સર્‌ 
અર્થ--મનની સાથે વાણી જેને નહિ' પહાંચી અને પાછી 
ર૨ છે. 


ભાવાથ --પૂર્ણ પુરૂષાત્તમતું આ વર્ણુનછે જે અપરિં | ચ્છજ્ઞ 
છે મન વાણીથી જેનું વર્ણન થઈ શકતું નથી અધોત્‌ અપરિ- 
ચ્છિન્ત આન'દરૂપ છે. 

હુવે અક્ષરષ્રજ્ન અને પુરૂષાત્તમતું સરખુ રૂપ છે. એટલે 
આન'દાત્મક છે તો પણુ અક્ષર અને પુરૃષે!ત્તમમાં કાંઇ ભેદ છે. તે 
ખ્હ્મ મીમાંસામાં મર્ર્વસ્વાપિજ્સ્ળમાં વિસ્તારથી લખવામાં 
આવ્યું છે. તે પરથી જાણુવું, યયપિ અક્ષરખ્રહ્મ અને પુરૃષાત્તમને! 
અભેદ પણુ કહેવાય છે, તે અભેદનો અર્થ એ નહિ કે ભેદને 
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અભાવ, 'કિ'તુ ભેદ વિરૂદ્ધ સ'૫દ્રપ કરવે[; જેમ . અમિત્ર શખ્દ છે 
જેનો અથ . એવો નથી જે મિત્રનો અભાવ, પણુ આવેો ડરવેો 
નેઇએ જે મિત્ર વિરૂદ્ધ સંપટ અયેઃત્‌ શત્રુ. આ ઉપરથી તાદા- 
«મ્ય અભેદ છે એ સિદ્ધ થું અને આ પણુ સિદ્ધ થયું જે 
પુરૂષાત્તસથી અક્ષરબ્રહ્મ ન્યૂન છે. 

ટિપ્પણુમાં કહે છે કે સત્‌ ચિત્‌ આન'દ એ ત્રણે ભગવા- 
નના ધમ છે અને તે ધર્મા આ પ્રષ'ચમાં દેખાય છે. તો આ 
પ્રપ'ચ બ્રછ્માત્મક છે, ટુવે આ પ્રપ'ચ જે બ્રહ્માત્મક છં, તે 
અક્ષરબ્રહ્માત્મક જ્રણુવો, કારણુ કે અક્ષરખ્રહ્મમાંથી ઉત્પન્ન થયો 
છે, તેજ સાંચ્ચદાનદ એ અક્ષરના ધર્મ આમાં છે ત્યારે આ 
એક શકા ઉપજે છે જે સર્વ સ્થાનમાં સચ્ચિદાન'દ કૈમ સપણ 
દેખાતાં નથી ? તો! જડમાં માત્ર સદશ દેખાય છે. અને ચિદાઃ 
ન'દ તિરો[હુત છે અને જીવમાં સાચ્ચદૂ આ બે ધમ દેખાય 
છે અને આનદ એ એક અ'શ તિરાહિત થયો છે. અને અ ત- 
યામિમાં આ ત્રણે ધર્મ છે તે સદા સચ્ચિદાન'દૃપુરૂષ છે. 

વિવૃત્તિમાં શ્રીવિડ્લેશપ્રભુ લખે છે ને શ્ચીકૃષ્ણુ શખ્દથી 
પુણું પુરૂષાત્તમના સ્વરૂપતું નિરૂપણુ થસું હુવે અક્ષરખ્રહ્મનું નિરૂ- 
પણુ શ્રીમદાચાર્ય કરે છે. છૂ્જ તરિ સવે સ્તાત્‌ વક તરમા 
ન્િઝક્ઝણળમ્‌ અક્ષર બ્રહ્મમય પ્રપંચ છે તેથી અક્ષર બ્રહ્મર્ુ 
આ પણુ એક રૂપ જાણુવું. અને ખીજી' રૂપ આ પ્રપચનાથી 
વિલક્ષણુ એટલે જેતું શ્રતિ પ્રતિપાદન ડરે છે. જેની જ્ઞાની ઉપા- 
સના કરે. જે ત્તાનિજનોનું સ્રુક્તિસ્થાન છે. જે સુર્ષોત્તમતું અઃ 
ધિષણાન છે. આ સઘળાં પ્રપંચથી વિશેષ લક્ષણુ હોવાથી વિલક્ષણ 
કહેવામાં આવ્યું છે, 

શ્રીપુરૂષાોત્તમજી પ્રકાશમાં લખે છે જે પવોાઝ્ત કારિકાથી 
પજુપુરૂષાત્તમર્તું પ્રતિપાદત કયું, જે કે ઝુ”"ય પ્રતિપાધ છે. 
અને હુવે અવાંતર પ્રતિપાદનીય અક્યરબ્રહ્માનું પ્રતિપાદન કરે છે. 
અક્ષર ખ્રહ્મ દ્વિરૂપ છે. એક તો સવોત્મક અને ખીક્ઠુ' એથી 
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વિલક્ષણુ, જે ગાર્ગી બ્રાહ્મણાદિ ઉપનિષદ ભાગમાં પ્રસિદ્ધ છે, 
જેને સારાંશ જે હે ગાર્ગી તે અક્ષરબ્રહ્મ અટૃસ્ય છે, અગાહ્ય 
છે, અસ્થલ છે તે અનણુ છે, અને તે અટ્ૃશ્ય છે આ સઘળ 
અક્ષરબ્રહ્મનું વર્ણન થતિમાં છે. તેમજ “અક્ષર વ્રહ્ન પરમં” ૬: 
ત્યાદિ સ્મૃતિમાં પણુ છે. તો શ્રતિ સ્પૃતિ પ્રતિપાદિત અક્ષર બે 
ક્કારના સમજવા. 

વિવૃતિમાં ડણં જે પુરૂષોત્તમનું અધિણાન અક્ષરખ્રહ્મ છે. 
તેમાં પ્રમાણુ-- 


હઝ 


હાડ 
ય. 


તરકરે પરમે વયૉમન 
અથ--તે પણું બ્રહ્મ મ અક્ષરષ્રહ્મમાં રહે છે. ચર 
ણુાદિ વ્યવહુ!ર પણુ વેદમાં છે વિસ્તાર ભયથી અહિ' દરાવવામાં 
આવતો નથી, 
યોજનામાં લાલૃભટજી પણુ પવાનુસારી અથ લખે છે જે-- 
સત્ય જ્ઞાનમનૅત વ્રણ 
સા જેનુ” વણુન શ્રતિ કરે કૈ તે અહ્રખાણા,, આ પછ 
તૈત્તિરીયોપનિષદ્‌ની ક્રતિ ૪ અને, 
મોવે₹ નિદિતં યુદાયામ્‌ 
અર્થ--જે હૃદયરૂપ અથવ! ખુદ્ધિ ગુફામાં રહે છે તે અક્ષર 
જાણુવા, તેમજ કહ્યું છે કે-- 
સભ જ્ઞાન મનંતં યર્‌ વત્તબયો તિ! સનાતનમ્‌ । (શાગવત) 
તટ્‌ાદુરજરં ત્રદ્ત (શાગવત) તજ્ામ ૫₹મં મમ ।। (2રતા) 
અર્થ--જે સત્ય, સાનના વિષય છે. સદા તેન્નેમય છે, 
તેજ અક્ષરખ્રહ્દા છે. એમ ડહે છે અને તે મારૂં ( ભગવાનનું ) 
કહેવાનું ધામ છે આ અક્ષરષ્રહ્મતું ખુટ્લુ' વણુન છે. આથી એ 
સિદ્ધ થાય છે કે અક્ષરખષ્રહ્મા પુરૂષાત્તમતું અધિષ્ઠાન છે. જેમાં 
રહે તે અધિષ્ઠાન કહેવાય અને જે રહેનાર છે તે આંધષ્ઠાતા 
દહુવાય, જેમકે લાડ્ઠામાં અગ્નિ રહે છે તો લાકડુ' અગ્નિનું 
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અપિષ્ઠાત કહેવાય ને અગ્નિ અધિષ્ઠાતા ડરેવાય છે, 


વિવૃતિમાં શ્રી વિઠઠુલનાથજી લખે છે, જે અક્ષર બ્રહ્ધાના બે 
રૂપ કહ્યાં અને તે એક ખીજાથી વિરૃદ્ધ પણુ કહ્યાં તેથી ભેદ ન 
સમજવો નેઇએ, કેમકે પદાથ જૂરી નૂરી જાતના હોય તો ભેદ 
મનાય છે; તો પણુ આ ખ્રહ્દા ।1૧ષયમાં ભેદ ન માનવે! નેઈએ 
કારણુ કે વિર્દ્ધધમાશ્રય પણુ ખ્રહ્માજ છે અને તેથી વિરૂદ્ધધમી 
ખ્રહ્મામાં રહે છે. એ પ્રમાણુથી સિદ્ધ થઈ શકે છે, દ્વેતાપત્તિની 
શ'કા લાવવાની જરૂર નથી અને વિરૂદ્ધધ્મા પણુ ખ્રહ્યમાંજ 
પ્રતિપાદિત છે. 
“તહેઞાતિ તન્ેઝતિ 
અર્થ--તે અક્ષરખ્રહ્મા કપે છે. અતે તે અક્ટરખ્રહ્મ ક'પતા 
નથી આ પ્રત્યક્ષ વિરૂદ્ધધ્મ છે. પરતુ અલૌકિક ખ્રહ્મ વિષય 
છે માટે તેમાં તેવો વિચાર પહોંચે નહિ, લોકમાં વિરોધ આવે 
અને ડહપના થાય છે; પરતુ અલેકિક ખ્રહ્મમાં વિરોધની 
સ'ભાવના પણુ થઈ શકતી નથી, આ સઘળે વિષય ખ્રહ્મસૃત્ર 
ભાષ્યમાં સારી રીતે સિદ્ધ કરવામાં આવ્યો છે માટે વધારે [જ- 
સાસા તે વડે પરી કરવી, 
શ્રીપુરૂષોત્તમજી પ્રકાશમાં લખે છે જેનાં બે રૂપ હોય અને 
એક ખીજામાં તફૂ!વત છોય, વ્યારે ભેદ સિદ્ધ થાય છે. તે ભેદ કે- 
વળ રૂપને! નાહુ પણુ તે ,રેપવાળા પદાચોનોા પણુ સિદ્ધ થાય છે, 
તેથી અહિ  ખ્રહ્દામાં પણુ દ્વેતાપત્તિ આવરો તે્તું સમાધાન એજ 
જે લૈ।કક વિષયમાં એ વાત ઘટે છે; પરતુ અલેકિક આ્રહામાં 
કાંઈ એ વાત સ'ભશવતી નથી; $ કારણુ કે શ્રતિ તેનુંજ વણુંન કરે 
છે. લોક વિરોધ છે ડાઈ શ્ર/તે વિરોધ નથી. વળી એક શ'કા 
ર છે કે, જ્યારે શ્રતિમાં વિરોધ આવે ત્યારે મીમાંસા તેની 
વ્યવસ્થા કરે છે અને આવા સ્થાનમાં તે શ્રુતિને સ્તુતિપર લગા- 
ડેવામાં આવે છે, અથવા ઉપચાર પર લગાડવામાં આવે છે; તે 
તેમ અહિ તો નથી ? એ શંકાના ઉત્તરમાં લખે છે જે આ ખા 


૪ક 


ખતનેો નિણુય તે બ્રહ્મસૂત્ર ભાષ્યમાં કરેલો છે, માટે તે શ્રતિ 
સ્તાવક છે અથવા ઉપચાર કરનારી છે એવી કલ્પના નહિ કરવી, 


ટિપ્પણુમાં લખે છે જે પુરૂષાત્તમનું તો પ્રતિપાટન શ્રીકૃષ્ણ 
એ નામ માત્રથીજ થયું પણુ અક્ષરખ્રહ્મર્નું નિરૂપણુ અવ શિણ 
રહી ગયું તે અવશ્ય કત્તવ્ય જણી કારિકારહ્ધથી કરે છે ખીન્ને 
સઘળા અર્થ--વિવૃતિ પ્રકાશ સમાન છે માત્ર ભેદનો અર્થ 
વિરોધ લખે છે. 

શ્રીગાકુલનાથજી ટીકામાં લખે છે વિરૂદ્ઠધમૈથી જે લેટ 
દેખાય છે તે નિરૂદ્ધધમે એ જે પ્રપ'ચમાં દૃશ્યત્ત છે, અને 
વ્યવઠાાર્યત્વ આદિ અનેક ગુણુ છે અને અક્ષર અદૃરયત્વાદિને 
નિષેધ છે માટે વિરૂદ્ધ ધમેશાળી પદાર્થ ફેમ એકજ સમજવો 
નેઇએ? જવાબમાં લખે છે વિરૂદ્ધ ધમે પ્રતિપાદન કરનારી શ્રતિ 
છે માટે તે સ્વીકાર કરવામાં કાંઈ પણુ અડચણુ નથી તેમ જે 
સ્વીકાર નહિં કરીએ તો શ્રતિમાં અપ્રમાણિકપાગું આવશે, અને 
એટલું જ નહી પણુ ખ્રહ્માનું પ્રતિપાદન માત્ર વેદથી% થાય છે 
તો તે વેદ વચનો પરજ અપ્રમાણુપણું તો પ્રત્તિપાદનજ શાનું ? 
માે વિરૂદ્ધ ધમે છે, એજ માનવું ઉચિત છે. 

આ શ્લોકનો ઢુંકામાં સારાંશ કે પણુંપુરૂષાત્તમ સચ્ચિદા- 
ન'દ શ્રીકૃષ્ણુ છે, અક્ષરખ્રહ્મા એક સઘળા પ્રપચાત્મક અને ખીત્ત 
રૂપ આથી જુદું પુરૂષાત્તમનુ' અધિષ્ઠાન જ્તાનીને ઉપાસના 
કરવા ચોગ્ય અને સુક્તિતુ સ્થાન, લેજ આ કારિઠામાં પુરૂષાત્તમર્નું 
તથા અક્ષરનું સ્વરૂપ કહ્યું છે, ૩ 


આ ક્શેક્માં અક્ષરષ્રહ્મનું તથા પુરૂષેત્તમનું પ્રતિપાદન 
કરવામાં આવ્યું હુવે ચોથા *લેકમાં પ્રપચરૂપ અક્ષરખ્રહ્મયાના વિ" 
ષયમાં અનેક પ્રકારના મતો દેખાડવામાં આવે છે; કારણુ કે તે 
મતો! જાણ્યા પછી સ્વમત સારી રીતે જાણી ગકારે, અને તે 
મતોને પરસ્પર વિરોધનો પણુ પરિહાર કરવામાં આવશે; આ 
આશય ધારીને મ્રીંમદાચાયચરણુ આસ્તા કરે છે. 


પ૦ 


સૂજમ્‌-ઝય તત વૂવેશિન્વારિનો વદુધા ગગુઃ 
પાથિજં સમુ વાય સત્વ ચેતિ તેવા ।ણા 


સાન્ગયવર્ાર્થઃ--સત્ર તે વૂર્યસ્ત્તિન્‌ પેહેલાં કહેલાં પ્રપ'ચરૂપી 
ઠ્રહ્મ વિષે વાજ્િનિઃ વિવાદ કરતારા લેડડોે અપરં ખીજા ( વેદના 
મતથી ભિન્ન ) મતને થછુપ્રા ઘણા પ્રકારે ત્તગુઃ ડહે છે ( તે 
એવી રીતે ફે ) માચિય (માયાવાદીએ) માયાનું ખનાવેલુ' (કહે 
છે અને) સમુળ (સાંખ્ય મતવાળાએ)) ગુણ્‌ાનું કાર્ય છે (એમ 
ડહે છે અને) જાય ઉય્યાયિક લોકે! દ્વ્યણ ગ્યણુકાદિ કમે કરીને 
ઇશ્વરતુ બનાવેછું છે (એમ કહે છે તેમજ) સ્વતંત્ર (મીમાંસક 
લેકે તો) સદા આવુંને આવું જ છે ત્ર અને તેથી ખીજા બોધ 
માધ્યમિક, વેભાષિક, સૌત્રાંતિક, આર્હત, ચાવોક અથવા લોકાય- 
તિક, વામ અને શાષ્ત વિગેરે વેદથી ખહિર્મતવ'ળા લેકે તે! 
ચપાતાની મરજી માક્‌ક કહે છે) ટતિ એ રીતે ઘષ એક પ્રકારે 
ત નહિ (કહેતાં”અનેક પ્રકારે ડુહે છે.) 

અર્થ--વેદ મતથી ખીજ મતોમાં આ અક્રખ્રહ્ધાત્મક 
પ્રપચને, કોઈ વાદી માથિક કહે છે. [માયાવાદી] કોઈ ગુણૂનુ 
કાર્ય છે એમ કહે છે, [સાંખ્ય] કોઇ ઇશ્વરતુ' કાયે છે એમ કહે છે, 
[નયાયિક] કોઇ સ્વત'ત્ર એટલે આવુંને આવુંજ છે એમ કથે છે, સી. 
માંસક] અને તે શિવાય વેદખાહ્ય મતો, બોદ્ધ, જેન, ચાવોક 
આદિ પાત પોતાની મરજી માકક કહે છે. 

ભાવાથે--શ્રીપુરૂષોત્તમજી પ્રકાશમાં લખે છે કૈ વિરોધ પ 
રિહાાર કરવાને ને તે તે મત પ્રવર્ત્તકોના નામ લખવામાં આયાં 
છે, અને વિરોધ તો દેખીતો આવે છે જેમ કે શ્રીનૃસિ'હુતાપિની- 
માં લખે છે જે-- 

ઇષાડવિય્ા મત્ત 

અથ--આ જગત્‌ સઘળછી અવિઘા છે, આ વાય્યના આ: 

પાઃ થી માયાવાદ આવે છે તેમ૪--- 


પર 


ચસ્તંતુનામર્વ તંતામિઃ ધપાનગેઃ સ્વમાવતઃ દતિ 

અર્થ--જેમ કરોાળિઓ પોતાની લાળવતી ધર ખનાવે છે 
અને પોતાની મરજી પ્રમાણે તેમાં રસે છે અને પછે એ લાળ 
પાછો ગળો જય છે તેમ આ જગત્‌ ઈશ્વર પોતામાંથી ખનાવે 
છે અને તેમાં રમૈ છે, અને અંતે સ'હાર કરે છે, એટલે પોતામાં 
સમાવી લે છે. માટે સઘળું અક્ષર ખ્રહ્મમય છે--આ સત્કાયેવાદી 
સાંખ્ય આદિનો મન છે. આવો અનેક મતેોનેો પરસ્પર વિરોધ 
આવે છે માટે તે ટૂર કરવાને સારૂ તે તે મતે ચલાવનાર ના" 
મની સાથે શ્રીગુસાંઇજ વિવૃતિમાં લખે છે. ઘણું સક્ષેપથી લ 
ખવામાં આર્વ્યું છે; નહિ'તો ગ્રથ વિસ્તાર બઢ થઈ જાય, 

યોજનામાં લાલૂભટજી લખે છે જે-- 

આ પચમહામૃતાત્મક પ્રપંચ ખ્રહ્મમય છે; એમ ડહેવું 
અયોગ્ય છે કારણુ જે પાંચ લાતિક પ્રપચનો નાશ અને ઉત્પત્તિ 
નેવામાં આવે છે અને ખ્રહ્મની ઉત્પત્તિ તથા નાશને। સ'ભવ નથીં 
કારણુ કૈ બ્રહ્દા અજ છે; (જન્મ જેનો નહી) અને અવિનાશ છે, 
તો આ પ્રપંચ ખ્રહ્મમય નથી કિ'તું માયાથી મનાયો છે માણે 
માયિક માનવો નેઇએ,. આવી રીતે કેટલાએક વારી માને છેક. 
પણુ તેમની આ ઉક્તિ ઉપરઉપરથી રમણીય છે, વારતવિક રીતે 
તપાસીએ તો આ સઘળુ ખ્રશ્નમય છે. તેમાં કાંઈઇપણુ સ'દેહ 
કરવાતેો અવસર નથી; કારણુ કે આ પ્રપ'ચ સઘળે ખ્રછ્યાત્મક 
છે એમ પ્રતિપાદન કરનારી થ્રતિએ ઘણી છે, અને ભક્તિમાર્ગ 
પ્રવતક ભગવાન્‌ વ્યાસસ્નુનિ પણુ વેદાંતસૂત્રમાં આ સિદ્ધ ડરે 
છે. કે પ્રપ'ચ ખ્રહ્ધાત્મક છે. તે માંહેલી કેટલીક શ્રતિ તથા સૂત્ર 
અહિ' લખવામાં આવે છે, 

સદદતાનાવાલ 

અર્થ--તે અ સઘળા સાથે થયા. 

ભાવાથ --ફ્રે સમય પરતબ્રહ્મને રમણુ કર4:ની ઇચ્છઃ થઈ 
ત્યરરે તેણે વિચાર ફયા જે એકલાથી રમય નહિ. 


૫૨ 


'તસ્માટેજાજ ત (મતે દ્રિતીય મેરજત્‌' 
અથ--એકલાથી રમાય નહો માટે તેણુ રમવાસાર્‌ ખીજાની 
ઇચ્છા કરી અને સઘછી પોતામાંથી ઉત્પન્ન કયું એટલે સ્વય' 
થયા, આ બહુદારણયકની શ્રતિથી સ્પષ્ટ જાણુવામાં અવે છે જે 
જગત્‌ ખ્રહ્યાત્મક છે તેમજ-- 
આત્માન સ્ત્રય મગ્નુસ્ત 
અથ--આત્મરૂપ આ જગતને ખ્રજ્ઞે ઉત્પન્ન કયું છે. 
તેમજ ખીજી પણુ શ્રતિ-- 
ળતટાત્મ્ય મિહં સવે 

અથ --આ સઘળુ' આ પરષ્રહ્તધ સબ'ધી છે. આ ઉપ- 
રથી પણુ એજ સિદ્ધ થાય છે જે આ પ્રપંચ ખ્રહ્ધાત્મક છે તેમ 
બીજ પણુ શ્રતિ-- 

મજયમાયા તત્તત્ય 
અર્થ--જે આ આ:મા છે તે સત્ય છે. તેમ બીજ પણુ 
શ્ર્તિ-- 
સન સાસ્તિર્‌ં વ્રજ 
અર્થ--સઘળછીં આ ખ્રહ્મ છે. અથાત્‌ અક્ષરખ્રહ્માત્મક આ 
પ્રપંચ છે. 
તગ્તજઝાન રતિ 

અથ--તે ખ્રહ્ષાથી આ પ્રપંચ ઉત્પન્ત થયે! અતે તેમાંજ 
લીન થાય છે અને તેજ વિશ્વ'ભર આની રક્ષા ડરે છે. 

આ બધી શ્રૃતિ ખ્રહ્માત્મક પ્રપંચ છે અને સર્ય છે એમ 
સિદ્ધ કરે છે જેથી માયિક છે એમ કહેવું કોઈપગુ શ્રતિને આ" 
ધારે હશે ? અને જેમ આ શ્રતિઓતે  ઉત્તાનઅપ્ર જગત્નુ' 
સત્યપણું કરી આપે છે, તેમજ શ્રતિઓનું' લાપન થવું જેઈએ 
આ ઉપર લખી શ્રતિઓનો અથ વાકતાંડવથી ન કરવાનું કાર'ગુ 


પડે 


એજ કે આ સ'ઝદાયનો અકિલઇ ત્િદ્ધાંત સઘળી શ્રતિએમાં 
નિકળે છે. જેમ આ શ્રતિઓથી સિદ્ધ થાય છે તેમ ખ્રહ્મ મી. 
માંસામાં પણુ સપણ અ!મજ નેવામાં આવે છે જે જગત મિથ્યા 
નથી. અને સત્ય છે જેમ કે- 
સતવાચસાવરસ્ય ઝ. ૨ ૧. ? શૂ ?& 

અર્થ--અવર જે આ પ્રપંચ છે તેનુ ત્રણે 
છે માટે સત્ય છે અને ખ્રહ્માત્મક છે. 

તેમાં પ્રમાણુભૃત શ્રતિ-- 

તટે સોન્ને «મપ્રમાતીવૂ 

અથ--હે સામ્ય આ ખ્રહ્મરૂપ જગત્‌ પહેલે સત્યરૂપ ટું 

એટલે ખ્રહ્મમાં લીન હતું અને વર્ત માનદાલમાં પણ--- 
યિ વિત તત્તત્મ 

અર્થ--જે ના 8 છેતે “ત્ય છે. નબ ઉપરથી પણુ ખૂ 
જણાય છે. જે આ પ્રપંચ ષ્રહ્મરૂપ છે અતે પ્રલય સમઃમાં 
પ્રહ્મમાંજ લીન થશે. માટે ત્રણેય ફાલમાં સત્ય સમજવે: હા 
સૂત્ર મિથ્યાવાદિને નેવામાં આવ્યું નહિ હોય ? જે જેવામાં 
આવતું તો પર્વ સૂત્રમાં પાઠ ત બદલાવતે અને મિશ્યાવ!દ ન 
કરતે. તેમ આ ઝત્ર પછીના સૂત્રમાં પણુ જગત્‌ સત્ય છે અજ 
સિદ્ધ કરે છે. 


ઝતન્રયરેશાસાવિ ચજ્રયોતરન વાવય શેષાત્‌ મ. ૨-?-9૭ 
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આ સૂત્ર સત્યાર્યવાદ પ્રતિપાદક છે, સત્કાર્ય એટલે આ 
જગત્રૂપ જે ખ્રહ્મનું કાર્ય છે તે સત્ય છે, 

અર્થ--પણેલાં ત્યાંના વ્યાબ્યોનમાં લખવામા આય્યું 
આ જગત્‌ સત્ય છે કારણુ ઝૈ ત્રણે કાલમાં આની સત્તા રહે 
આજ વિષયમાં એક શ્રુતિ લખવામાં આવી જેનો અથે અઃ 


જૂ 


જે, આ જગત આગળ સદ્રપ હતું જે આ કાંઈ રેખાય છે 


મા ભાભા 


પટ્ટ 


સત્યજ છે, આ શ્ર[તમાં સ'દેડુ થાય છે, કારણુ કે આ જગત્‌ 
સત્ય પહેલે હુતું” એ પ્રતિજ્ઞા પહેલાં એ તો જાણુવું નેઈએ કે 
પહેલાં જગત્‌ હુતું કે નહોતું એ તો પ્રથમ સિદ્ધ કરવું જોઇએ 
ને પહેલાં જગતની સત્તા ન હોય તો પછે સયત્ત શાનુ ? 
આ સરેહ ટૂર કરવાને સૃત્ર લખવામાં આવ્યું છે, 

આ પહેલાં અસત્‌ હતું એમ શ્રાતિમાં કણું છે માટે આ 
જગત્‌ સત્ય છે એમ ન સમજવું, જેમફે-- 

' ઝતટ્ટા ટ્ટમપળ્ર માહીત્‌ ' 

અર્થ--પહેલે લખ્યો છે. આ શ્રતિથી એમ ન સમજવું 
જેઈએ કે પહેલાં જગત્‌ અસત્ય હેતું કારણુ કે એક ખીજા ધમથી 
હતું એટલે આ જગત પહેલે નહિ" એમ કહેવું નથી ઘટતું, પણુ 
એક ખીજા ધર્મથી હતું તે એ ધર્મ, કે વિસ્તારથી પ્રકટ નહિં હતું 
તે પછે વિસ્તારવાળું થયું, આ ઉપરથી એમ કાંઈ સિદ્ધ થતું નથી 
જે જગત્‌ પહેલાં નડિ' હતું; અતે બીજ પણુ શ્રૃતિતા કહેવામાં 
આવ્યું ફે “આ જગત્‌ પહેલાં અસત્ય હતું' આ સત્ય દેખાય છે 
તે પહેલાં અસત્ય હતું અને હવે સહ્ય છે આ કહેવું બનતું નથી 
માતે એમજ માનવું જેઇએ જે આ જગત્‌ પહેલાં અગ્ાકૃત 
હતું એટલે નામરૂપ ઝુદ્ધાં ખ્રહ્મમાં લીન હતું અને પછે વિસ્તાર 
પૂર્વક પ્રકટ થયું છે. આ ઉપરથી આમ નથી કહી શકાતું જે 
પહેલાં સૂક્ષ્મરૂપે હોય અને પછે પ્રકટ દેખાય તે અસય કહે 
વાય કારણુ કે તેમાં પ્રત્યક્ષ બાધ આવે છે. 

૧૦વસ્ઞ મ૦ ર-?-?૨ 

અર્થ--જેમ સ'ેલેલે કપડાનો તાકે હોય અને પછે તેજ 
તાકાને ખોલે ત્યારે કુપડાનો વિસ્તાર નેવામાં આવે છે, તે ત્યાં 
એમ સમજવું જેઈએ કે પહેલે એજ કપડુ સ'કોચથી હતું અને 
હુવે પછે પ્રસારણુ થવાથી લાંખું દેખાય છે, પરતુ કઃ કપડુ 
ન હુતું એમ નહિ કહી શકાય, તેમ આ જગત્‌ પણુ પહેલાં 
છ્ર્મમાં સ'કોચથી રહેકું હતું અને હાલમાં તે વિસ્તારથી જોવા- 


પ 


માં આવે છે. પરતુ જગત્‌ તેનું તેજ; તો આ પદાર્થને આવિ- 
બોવ અને તિરોભાવ, એવી સસ્તા દેવામાં આવી છે, આવિભાવ- 
ની વખતે તો સઘળુ વિરતૃત ફેલાયલું રહે છે, અને વિરોભા- 
ની વખતે સ'કુચિત થઇ ખ્રહ્ધામાં રહે છે. જેમ કપડાનો તાડ! 
આ ખબાખત પર ઉપર લખી સુક્યા છીએ માટે કરી લખવાની 
જરૂર નથી. આ પરથી એ સિદ્ધ થાય છે જે આ જગત્‌ માયિક 
નથી એટલે મિથ્યા નથી કિ'તુ સહ છે. કારણુ કે જે અસત્ય 
હોય તો દેખાવું ન જેઈએ, અથીત્‌ ખુદ્ધિનો વિષય ન થવું ને: 
ઈએ, તેથી આ જગત્નો અભાવ નથી એમ સમજવું. આ વિષય 
ભક્તિમાગાબુજ માતેડ ભગવાન સૂત્રકાર લખે છે જે-- 

તાડમાવ ૩૫૯૧? ઞ૦ 2 ૧(૦ ૨ મૂ૦ ૨૮ 

અથ--આ જગત્નો અભાવ નથીં કારણુ કે ઉપલબ9િધ 
થાય છે, એટલે ખુદ્ધિનોા વિષય છે. 

ભાવાર્થ--જે જે પદાર્થનો ખૃદ્ધિ અતુભવ ડરે અને તે 
તેજ રૂપમાં રહે તો તેને અસત્ય ન સમજવો જેઈએ. યદ્યપિ 
સ્વપ્નમાં અનેક પદાર્થનું ગ્રહુણુ ખૃદ્ધિ કરે છે. પરતુ તે પદાથ 
તેજ રૂપમાં રહેતા નથી. સ્વપ્નથી જાગ્યા પછી તે માંહેલુ' કાંઈ 
જેવામાં આવતું નથી. અથવા તેજ વખતે ખીન્ન શ્વપ્નમાં પણુ 
તેજ નથી દેખાતું, અને આ જગતના પદાર્થ તો તેજ રૂપમાં 
દેખાશે. જેમ કોઇને વષે પહેલાં થાંભલો જેવામાં આવ્યે હોય 
અને પાછે ખીજી વખતે ન્ળુએ તો તેને થાંભલે જ ડહેરે તેને કાંઈ 
ખીન્ નહિ કહે, તો સ્પપ્નનેો દૃણાંત, અથવા »દ્રજાલનો દૃષ્ટાંત 
દઈ શડાતો નથી; કારણુ કૈ સ્વપ્નમાં તથા ઇંદ્રનલમાં તેને તે 
પદાર્થ તેજ રૂપમાં નથી દેખારે, માટે જગત્‌ સત્ય છે, અને 
અવિજુતપરિણામવાદ આ સગપ્રદાયમાં છે. અવિકૃત પપ્ણિમને 
અર્થ એજ છે જે કારણુથી કાય બન્યું હાય તે પાછું પર્વભાવ 
ને પહોંચે. જેમ સુવણું માંથાં કટક કુંડલાદિ બને છે અને પછે 
જ્યઃરે કરત્તાની ઈચ્છા ણેય દ્યારે પાછું 5કરટકકઝુંડલાદિ આકાર 


પૃદુ 


[તરે।[હિત કરી દીએ છે, તેમ આ જગત્‌ પણુ જાણુવું. ખ્રહ્મમાંથાં 
ખન્યું છે, બ્રહ્મરૂપ છે, અને અંતે અવ્યાકૃત ખ્રહ્મારૂપ થઈ જશે. માટે 
આ અવિકૃતપરિણામવાદ છે. આથી વિરૂદ્ધ પડિણામ વાદ છે. 
જેમ ડ્રધનો વિકઠાર અથવા પરિણામ દહીં થાય છે તે દહીં પાછ 
દૂધ નથી થઇ શડતું. માટે તે પરિણામ વાદ છે. અને વ્યાસા- 


ચ.યેનો આ મવ છે. જે માઝે ખ્રહ્યામીમાંસામાં પ્રથમાધ્યાયના પ્ર 
થમ પાદના સૂત્ર ર૬ માં દરોવ્યો છે. આ પ્રમાણે વિચાર 


કરીએ છીએ તો એજ સિદ્ધિ સાધપર સવન માકૂક સિદ્ધાંત દે 
ખાય છે. આવું ડહેવું કેમજ બને ? જે ઇઉશ્ચરમાંથી જગત્‌ બન્યું 
પરતુ અસત્ય છે, મિથ્યા છે, ભ્રાંતિ છે, મા।યક, ઇંદ્રજાલ જેવું છે, 
સ્વપ્ન જેવું છે, “ કારણુના ગુણે! કાયમાં આવે ' આ ન્યાય છે. 
જેમકે લાલ ત'તુઓથી ખનેલેો પટ (કપડ) લાલ થરો અને 
પીળા ત'તુઓથી ખનેલો પટ પીળા થશે, તો જે ખ્રહ્મ અસત્ય 


હોય, ને બ્રહ્દા મિથ્યા ડાય, ને ખ્રહ્યા એ બ્રાંતિ હોય, તો 
ખેશક તેમ બોલવું પ્રામાણિક ગણાય પરતુ તેમ તો છેજ નહિ 
અને ખ્રહ્દા અસત્ય છે. એમ કહેનાર કોઈ આસ્તિક દશનનો 
અનુયાયી છેજ નહિ; તો પછે જગતમાં અસત્યત્વવાદ કયાંથી લાવે 
છે ? તે વાદીનેજ પૂછવું એમ છું આપ લેફેને ભલામણુ આપું 
છુ-કદાચિત વાદી તરફ્થી આ શ'કા થાય ફે જગત્‌ સત્ય છે તે 
તેની સત્તા ત્રણે કાલમાં હોવી ન્નેઈએ ડારણુ કૈ જે પદાર્થ 
સત્ય છે. તે ત્રણે ડાલમાં સત્તાશાલી છે તેમ જગત્‌ દેખાતું નથી 
પ્રત્યક્ષમાં પણુ નાશ ને ઉત્પત્તિ નનેવામાં આવે છે ને સત્ય છે; 
તો નાશ ન થવો જાઈએ, અને ઉત્પત્તિ પણુ ન થવી નેઇએ, 


તો નાશ ને ઉત્પત્તિ આ જગતની ન્નેવામાં આવે છે. માટે જગત્‌ 
અસત્ય છે. ઉત્તર--જે પદાર્થ સત્ય તે ત્રણે કાલમાં સત્ત!" 


શાલી હાય છે આ વાતને અમે મલતા છીએ, અને આ જગત 
તેવું છે. ત્રણુ કાલમાં સત્તાશાલી છે તો નાશ ને ઉત્પત્તિ દેખાય 
છે તે બ્રાંતિ છે કારણુ કે તેઓનું નામ આવિભાવ અને તિરોભાવ 
છે. ને ઉત્પત્તિ જેવામાં આવે છે તે અ!વિભોવ અને જે નાશા 


પ૭ 


નનેવામાં આવે છે તેજ (તરોભાવ., તો આ ખન્ને પદાર્થથી સિદ્ધ 
થાય છે જે જગત્‌ સત્ય છે અને નિત્ય છે. આ'વેભાવ તિરોભાવને 
વાસ્તે ખીજે ઘણે સ્થળે પ્રતિપાદન કરવામાં આવેલું છે માટે અહિ' 
વિસ્તાર કયૉ નથી, વળો એક શકા ઉત્પન્ન થાય છે કૈ છાન્દા- 
ગ્યના છઠ્ઠા પ્રપાઠકમાં કણ છે કે વાણીના અવલ ખને વાસ્તે વિદાર 
રૂપ નામ છે. પરમાર્થથી તો! કાંઈ વિકાર તથી આજ તાત્પર્યની 
શ્રતિ-- 

'તાગાર્રમળં [વેવારો નામધેમ શતિવોસ્યેવ સત્ય 

અર્થ--વાણી માત્રને આલ'ખન કરીને રહેલો વિકાર એ 
નામ છે, ઘડો, માટલી, ઝ્ોડીયાં ઇત્યાદિ, પરતુ વિકાર એ કાં 
પદાથ ખીને નથી, ને સત્ય નથી સહ્ય તો મૃત્તિકા (માઢીજ) છે. 

ભાવાર્થ--*વેતકેતુ અને એના પિતા આરૂણિને! ઇતિહાસ 
છે. શ્વેતકેતુ ગુરૂને ત્યાં ખાર વરસને! થઈ ભણુવા ગયો હતો. 
તેને ચાવીસ વરસ થયાં એટલે ખાર વરસ સુધી ગુરૂ યુલમાં રહી 
ષ્રહ્મચયે વ્રત પાળીને વિદ્યાભ્યાસ કચ, તેમાં ચાર વેદ ભષ્યો 
અને પછી ઘેર આવ્યો, તે વખતે એમ સમજતો હતો જે « 


વલા 
" »* 
પન 


હુવે ભણી ચુક્યો છુ, તેથી મનમાં કાંઇ ગેખી રાખતો ક 
ત્યારે તેના પિતાજીએ પૃછચુ' જે, હૅ શ્વેતકેતો ? તું ભણુવાર્ન 
ઘમ ડી રાખે છે, અને અવિનયવાન્‌ દેખાય છે, તે તું ગુરૂ પ! 
સેથી એવી ૨0 વિદ્યા શીખી આવ્યો છે ? જેથી આવો ફાંકે 
રાખે છે; શું તું ષ્રહ્મ વિષયક પ્રશ્ન કરી ગુરૂ પાસેથી તત્ત્વ નત: 
ણીને આવ્યો છે! કે જે જાણુવાથી જે ના સાંભળેલું હોય તે 
સાંભળેલા જેવું કામ દે, અને જે ન ન્ણ્યું હોય તે જાણ્યું 
જણાય. જારે શ્વેતકેતુચે પોતાના પિતાને કહ્ય કે હે ભગવન ! 
તે આદેશ શે! ? અને ફેવી રીતને, ત્યારે તેના પિતાનું અ। 
કહેવું છે જે-- 

'ચથા લોચ્વેજેત માસ્વિટેન સવે મૃળ્મયં વિજ્ઞાતં સ્વાટ્ાગારમળં 
વિજારો તામપષેવ શૃત્તિજેસ્વેવ તત્યમ્‌' | ૪ || 


પત 


અર્થ--હે સોમ્ય | જેમ એક માટીના પિ'ડાને જાણુવાથી 
તે માટીમાંથી ઉત્પન્ન થયેલા સઘળા પદાર્થો! જણુવામાં આવે છે. 
વાણીને આશ્રય આપનાર આ જે વિકાર તે નામ માત્ર છે. પ- 
રતુ સત્ય પદાર્થ તો માટીજ છે. આ માયાવાદી સમત અધ 
છે. આ પરથી એમ સિદ્ધ કરે છે જે આ જગત્‌ સઘળું અસત્ય 
છે. પરતુ શિષ્ટ સમત આ અથ નથી, કારણુ કે ખીજી શ્રાતિને 
વિરોધ આવે છે, અને સત્રનો પણુ વિરોધ આવે છે, તેથી સૂત્ર 
સમત અર્થ કરવો નેઇઈએ. અણુભાષ્યમાં તથા પ્રકાશમાં દ્વિતી- 
યાધ્યાય પ્રથમ પાદ મત્ર ૧૪ ના વ્યાખ્યાનમાં સારી રીતે લખ- 
વામાં આર્વ્યું છે, જે પરથી સાક્‌ સિદ્ધ થાય છે જે જગત્‌ સત્ય 
છે, અને વાચારભ્રણુ શ્રતિનો પણુ યથાચિત અવિરૂદ્ધ અર્થ 
કરવામાં આવ્યો છે; સત્રકારે પણુ તેજ સત્રમાં અથ કર્ચો છે. 
તટ્નન્યત્વમારમળ શટ્ારિમ્યઃ । ૨-૨-9૪ 
અર્થ--આરંભણુ શખ્રથી-તથા ઇતિ શખ્દથી તથા નામઃ 
ધેય શખ્ઠથી એમ સિદ્ધ થાય છે જે પ્રપંચ ખ્રહ્મથી ન્તરો નથો. 
ભાવાર્થ--ને પ્રપચ મિથ્યા હોય તો ખ્રહ્ધા કૈતું કારણુ 
કહેવાય ર આકાશના પુષ્પનો વેલો શોધીએ તો મળેજ નહીં, 
અને શોધવો એજ ભૂલ ભરેલી વાત છે. તેમ ને જગત્‌ મિથ્યા 
છે, શખ્દ માત્રથી જ તેનો વ્યવહાર થાય છે તે! તેનું કારણુ ફેણ 
છે ? દઈે!ઇજ નથી. તેમ આ જગતતું પણુ કારણુ ખ્રહ્મને જાણુવા 
અને ન કદાચિત્‌ માયાવાદી ક વાતનો સ્વીકાર કરી લીએ તો 
ચતો વા દ્માનિ આ શ્રતિમાં જે સષિનો કેમ કક્ષા છે, અને 
ષ્રહ્મને કારણુ કહેલા છે. તે શ્રતિએ સઘળી મિથ્યા થરે અને 
શ્રતિના અપલ:પ ઠરશે. તેથી આતો વારીને પણુ કખૂલ કરવું 
પડે છે. જે આ સઘળાતું ડારણુ ખ્રહ્ધા છે. જે કારણુ માને છે તે 
જગત્નું મિથ્યાપણું તો મિથ્યાજ છે. કારણુ કે જેવું કારણુ હોય 
તેવું કાર્ય થાય છે. અને ફારણુથી કાય ભિન્ન નથી હોતું માટે 
આ વાચારભણુ શ્રતિ પણુ મિથ્યાત્ત્ર પ્રતિપાદત નથી કરતી પણુ 


પક 


આતા કાર્ય કારણુનો ભેદ નથી એ સિદ્ધ કરે છે. અને ચત્રકાર 
પણુ એજ ડહેૅ છે કે વાણીનો આશ્રય જે વિકાર છે તે કારણુજ 
છે જૃદા જૂદા નામથી ન્યવહાર તે કારણુરૂપ મૃત્તિકાનો જ છે, 
અતે તે સત્યજ છે. તેથી આ પ્રપચ પણુ સત્ય સમજવે. ન્ને 
શ્રતિને મિથ્યાત્વ સિદ્ધ કરવું હતું તો ઇતિ શખ્દ લખવાનું શું 
કામ હતું ? તેથી મિથ્યા ન જાણુતાં સત્ય સમજવું અને કાર- 
ણુથી કાર્ય જૂરદુ' ન સમજવું, એવે! અભિપ્રાય શત્રતિનો તથા 
સત્રનો છે. 

આ ખાખતમાં ખીજ ઝારી થક શકે છે. જેમકે માટીને 


વિકાર એ ઘડા છે એમ આ પ્રપંચમાં ખ્રહ્દાના વિકારપણુ છે ઝે 
નથો ? ઉત્તર-ના. પ્રપ'ચમાં ષ્રહ્માના વિકારપણું નથી કારણુ કૈ આ 
સિદ્ધાંતમાં અવિકૃતપરિણામવાદનો સ્વીકાર છે. અથાત્‌ જેને 
પરિણામમાં વિકાર હાય છે તેવા વાદનો સ્વીકાર નથૉ જેમ ડૂ- 
ધનો વિયાર એ દહિ છે આ વિપુતપડિણામવાદ કહેવાય કઃ 
રણુ કે ટ્રધનો વિકાર દહોં તે વિકારનો વિકારજ રહેવાનો ફરી 
ફોઈ કાળે તેમાંથી દ્ધ થવાનું નથૉ, માટે એ વિકૃતપરિણુ!મ 
કહેવાય છે અને આ પ્રપંચ અને ખ્રહ્,ા એ અવિયૃતપરિણામ 
શાલી માનેલ છે. જે કાર્ય કરી પૂર્વભાવને પામે એટલે કારણુ- 
પણાને પામે તે અવિકૃતપરિણામ કહેવાય, જેમ સોનાનાં કડાં 
સાંકળાં કરનારની ઈચ્છા સુપ્રી તો કડાં સાંકળાં રહે છે પરતુ 
જ્યારે તેની પાછી કારણુ ભાવના ડરે તારે કેવળ વિના આકારથીં 
સાનાપણુાને પ્રાપ્ત થાય છે. તેમ આ ખ્રહ્મમાંથો પ્રપંચ સઘળે, 
ઉત્પન્ન થયો છે અને જ્યારે ખ્હ્ધાની ઈચ્છા સ'હાર કરવાની થમે 
ત્યારે પોતામાં સઘછી લીન કરશે, અથતા સાંચ્ચદાન'દના પ્રાદુ 
ભાવથી પણુ પૂર્વભાવને પ્રાપ્ત થાય છે, માટે આ અવિકૃત પરિ: 
ણુા।મ વાદ છે. વળી જે આ જગત્‌ માયિક છે એમ કડકૅનાર 
વાદીનેજ પૂછવું નેએ “આ શું અસત્ય છે અને જણુય છે?? 
(સત્ય જણાય છે) જેમ શુક્તિમાં “ (છીપમાં) રૂપુ' છીપમાં 
રૂપુ નથો તો પણુ અજ્તાનીની નજરમાં રૂપુ છે એમ ભાસે છે, 
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તેમ આ સઘળું જગત્‌ ખ્રહ્મમાં છે એમ ભાસે છે, અથાત્‌ આ 
બ્રાન્તિ છે, આવી રીતે કહેનારને પૂછવું નેઇએ જે “ આંખને 
વિષય જ્યારે છીપ થાશે ત્યારે તેના ચળકાટ પરથી રૂપાની 
બ્રાન્તિ થાશે. છીપ દેખાયા વિના રૂપાની બ્રાન્તિ થવાની રી[(ત 
નહિ. તેમ આ બ્રહ્માના વિષયમાં ખનતુ નથો, કારણુ કૅ ખ્રહ્ય 


“દ્રિયનો વિષય નથી એટલે એ ખ્રદ્દાને આંખો જેઈ શકવી નથી, 
તો બ્રાન્તિ કયાંથી થાશે ? વિના અધિધાન પ્રત્યક્ષ થચે બ્રમ થ 


વાની રીતિ નથી. તે પ્રકૃતમાં ખ્રહ્મા પરોક્ષ છે. માટે ખ્રહ્ધાધિ- 
છાતક બ્રમની સંભાવતા પણુ થતી નથો., આ એક ખાખત થક 
અને ખીજી પણુ આ બાખત પછવી ન્નેઈએ કે “ બ્રમ થવામાં 
સરખાઈ કારણુ હોય છે? જેમ છીપમાં એ ચળકાટ છે અને 
રૂપામાં પણુ તેવો ચળકાટ છે અથાત્‌ સરખાવટ છે તો છીપમાં 
૩પાનો ભ્રમ થાય છે, પણુ છીપમાં હાથી ઘેઃડાનો કાં ભ્રમ થતે 
નથી ? કારણુ કૅ તેઓનુ* સરખાપાગું નથી, તેમ તમારા મતમાં 
તો જગતમાં અને ખ્રહ્મમાં કોઈ અંરાનું સમાનપણું તો છે નડી ? 
ત્યારે બ્રમજ કૈમ થશે, અને જે પદાથેનો ભ્રમ થાય તે પદાયે 
સાચો! કયાંય પણુ ન્નેયેત્રો હોવો નેઈએ ત્યારે પછી ખીન્ા 
પદાથેમાં એટલે અસત્યમાં બ્રમ થાય; જેણે જનમથી રૂપુ જેયું 
નથી અને એમ જાણુતો પણુ નથી કે રૂપુ એ ચળકતી સક્ેત 
કાઈ ચીજ છે, તેવા પુરૂષને છીપમાં રૂપાતો ભ્રમ થશે નહિ. 
તેમ આ જગત્‌ પહેલાં કોઈ ખરૂં જગત્‌ નનેયેલુ' હોવું નેપ4/એ. જેના 


સ'સ્કારથી આ ખોઢ્ટુ જગત્‌ છે; તો પણુ બ્રાન્તિ થાય છે. આના 
ઉત્તરને વારતે સારો વિચાર ડરવો ન્નેઇશે. 


પહેલી શકાને વારતે કદાચિત્‌ વાદી તરફથી કહેવામાં આવે 
જે અધિછાન ન પ્રષક્ષ છતાં, અને સરખાવટ ન છતાં પણુ 
જાઇ કોઇ ઠેકાણે ભ્રમ થાય છે જેમ “ આ આકાશ કાળુ છે ? 
આ બ્રમ અન્તાની જનને થાય છે તેમ ખ્રહ્યામાં જગતનો બ્રમ થઇ 
શકે છે. તે વાદીનું કહેલું આ ટૃણાંત ખ્રહ્મામાં મળતું નથી ડારણુ 
૧% ખષ્રછ્યા મનોગોચર પણુ નથી અને. નવહારનો વિષય પણુ નથી 
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આકાશ તો મનોગાચર છે અને વ્યવહારને! વિષય પણુ છે તેથી 
પૂર્વોક્ત ટૃષાંત અસ'ગત છે. નિવિશેષ ખ્રહ્યાતે વાણી અને મન 
પહાંચી શકતાં નથી, એતો ક્રતિમાં પણુ કહ્યું છે-- 

'સતોવાષો નિવર્ષતે અવાપ્ય મનતા સર્‌” 

અર્થ--જેથી મનની સાથે વાણી પહોચ્યા વગર્‌ પાછી કરે 
છે. આ પ્રમાણે જે બીલકુલ મન વાણીનો વિષય નથી તેમાં 
બ્રમ કેમ થાય ? જે જ્ઞાનનો વિષય નથી તે વિષયમાં બ્રમ 
સાખીત કરવા બહુજ સુશ્કેલ છે. તમારા મતમાં જે નિવિશેષ 
ખ્રહ્વા માનેલા છે, તેમાં સાવ જ્ઞાનનો વિષય નથી એમ માનેલુ' 
છે. કારણુ કે જે જે વિષય છે તે તે જડ છે એવી વ્યાપ્તિ માનઃ 
વામાં આવી છે. વળો ખીજી શકા મનમાં લાવી સમાધાન ફરે 
છે ને કે આરોપની ખાખતમાં અધિછાનનું સાધારણુ જ્ઞાન કારણ્‌ 
મનાય છે, તેમાં વિશેષ સ્તાનની કાંઇ જરૂર નથી. “ ટ છ ' 
આ ત્તાનમાં જે ભાસમાન તે આત્મા છે તેને સાધારણુ જ્તાન હે 
હાય છે. માથે જગત્‌ એ આરોપ છે એમ કહી શકાય છે. આ પછ 
કાઇ જેઈએ તેવી કૃઢ શકા નથી; કારણુ કે ઉત્તર સહજ છે જેમ 
કે ટુ' છુ ' આવું જે સ્તાન છે તે ઉપાધ્યવચ્છિન્ન એટલે ઉપાધિ 
ગુક્તને થાય છે. કાંઈ નિરૂપાધિને થાતું નથી, હુવે આત્મા તે! 
નિરૂપાધિ છે. માટે તેને તેવા જ્ઞાનનો અભાવ છે; માટે જગદાઃ 
રાપ થઈ શક્તો નથી, આ ખાખત વિદ્દાનાએ અવશય નાણુવી. 
કાઈક નિષેધસુખેસ્ઞાન એ સામાન્યજ્ઞાન માને છે. જેમ કે 
આ અઝુક છે. તો ના એ નથી ત્યારે અગ્નુક છે, તો પણુ ના 
એ નથી. પણુ કાંઇક છે, એમ સામાન્ય ર્ત!ન કારણુ માને તો 
તે પણુ અહિ નથી સભવતું; કારણુ કે એ સ્તાન શાસ્ત વ્યુપ્- 
ત્તિથી ઉત્પન્ન થાય છે. એ ટાં સઘળાને હૅ!તુ નથી તેમાં પણુ 
મૂખને તો સ્ુતરામ્‌ તેવું જ્ઞાન હોય નહિ. નને સ્તાન હાય તે 
મૂર્ખજ જેમ કહેવાય? તો! મૂખને આ જગત છે એવી પ્રતી।ત 
ન થવી નેઈઇએ. અને પ્રતીતિ તે થાય છે. તેથી તેવી જાતનું 
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સાધારણુ જ્ઞાન ન માનવું નેઈએ, વધારે શું ? એ નહિં, એ નહિં, 
એ નહિં એમ સધળાની વ્યાવૃત્તિ કયો પછી ખરૂં અધિષાનનુ 
સાન વિદ્ઠાનાને થાય છે. ત્યારે પછે ભ્રમ થવાની રીત નહિં જ્યાં 
સુધી અધિછાનતું ત્તાન ન હોય ત્યાં સુધીજ બ્રમ થવાનો રીવાજ 
છે. જે એમ જાણુ છે ફે “આ દોરડું ' છે તેને સર્પનો બ્રમ 
થશે નહી. જેણુ એમ જાણ્યું છે કે આ છીપ છે, તો તેવા પુરૂષને 
રૂપાનો ભ્રમ થશે નહિ, અલખત જ્યાં સુધી ખરૂં જાણ્યું નથી ત્યાંસુધી 
તો વિટ'બણુામાં મણા રહેતી નથી તે। પહેલેથી વિદ્વાનોને વાસ્તે કહે 
છે તો તેને તો અધિણાનની ખરખર ખખર છે માટે તેઓને 
જગતનો બ્રમજ ન થવેો નેઇએ. સારાંશ નિષેધસ્ુખથાં પણુ 
વિદ્દાનને અને સૂર્ખને જગતનો ભ્રમ ન થવો નેઈએ, વળી શ'કા 
કરે છે અજ્તાનીને ભ્રમ થવાની રીત છે, જેમ ઝૈ આકાશની ખ- 
ખર નથી તેવા ખાલકને એમ તો જ્ાણુવામાં આવશે કે “આ 
&18 કાળું છે.? 

આ ભ્રમમાં અધિછાનના સામાન્ય સ્તાનનું કાંઈ ડામ નથીં, 
તેમ [નવિશેષના આંધષ્ટાનર્તું જ્ઞાન ન છતે પણુ તેછે ક્ધિષ્ઠાન જતું 
એવે ભ્રમ થઇ શફે છે. આ કહેવું તો ઘણુંજ સાધારણુ છે. 
કારણુ કે આ બાખતમાં પણુ અપિષછાનતું જ્ઞાન હોય છેજ કારણુ 
જ્ે એમ નાણુશે કે “આ કાંઇ કાળ છે' આ જ્ઞાનના આકારમાં 
“ કાંઈક ? જે પદાર્થ છે. તે અધિષ્ાનની સત્તા જણાવે છે. મારે 
અહુ પણુ અધિધાન ત્તાન ૧હ્યુંજ આવ્યુ * ખીન્નું વળી જં અ- 
ધિષ્ઠાનના જ્ઞાન વિના કાળાશ જાણુવામાં આવતી હોય તો તે 
ભ્રમજ ન કહેવાય, કારણુ કે કાળાશ સદા સહુને જણાય છે, એમાં 
કાંઈ ઉપાધિ ન આવ્યો અને ઉપાધિના નાશથી તેનો નાશ એમ 
પણુ ન ઢંથુ. જે માચિક નીલ રૂપ છે, તેજ જાણુવામાં આવે છે. 
એનો સ્તાને કરી ખાષ થતો નથી એ નીલરૂપ નથી, એ તો 
જેમ આકાર સ્થિર છે, તેમ તે પણુ છે. એમાં ખીજી કેઈ ક- 
૯પના થઇ શક્તી નથી. અધિષ્રાત ભૂત જે આકાશ છે, તેના 
સખન્ધ ગિના “આ કાળુ છે? એમ નાણે તો! પણુ આકાશમાં 
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કાળારા છે, તેથી કાળાપણાનો આરેપ માનીએ તો આ ભ્રમ છે 
એ સહુજ કહી શકાય છે? “ આકાશ કાળુ'' આ જાણવામાં તે 
ભ્રમ છે, તે સાફ જણાય છે, પરંતુ “ આ કાળુ, ? એમ જાણુવા- 
માં ભ્રમ સાખીત થઈ શકતે! નથી, કારણુ કે તેમાં આકાશને 
સ'બ'ધ નથી, તેથી આ સઘળાં ટ્રૂષણુ ટ્ર કરવાને માટે અધિ- 
ષ્ઠાન ભૂત જે સ્પાકાશ છે તેનું ફોઈ પણુ રીતિનું ખાકલ્ષકને પણુ 
સ્તાન છે એમ માનવું નેઇઈએ. રૂપરહિત આકાશ છે, અને તેનું 
નીલ રૂપથી ત્તઃત થયું છે, એ કેમ ? એમ શાસ્ત્ર નતણ્યા પછ 
સમજાય છે ફે આકાશમાં રૂપ તો રહેતું નથી પછી નીલરૂપપણે 
થી આકારાનુ ત્તાન થયું છે તે ન છે, બ્રમ છે, એમ સમજ 
આવે ત્યારે નિશ્વય થાય, જે આકારમાં રૂપ છેજ નહિ, અતે 
આ અસવ્ય છે અને જણાય છે. ન્યાં સુધી સ્તાન હોય નહિ ત્યાં 
સુધી એવી પ્રતીતિ ન થાય કે આ અસત્ય છે અને જણાય છે, 
એમ પ્રતીતિ થવી એનુંજ નામ જ્તાન સત્ય જાણુવું, તેજ જ્ઞાન 
જે જેવો પદાથે હોય તેને તેવો જાણુવા એજ ત્તાન કહેવાય. 
જેમાં જે ન હોય અને તેમાં તે છે, એવી રીતે જણાય તે બ્રમ 
કહેવાય, તો આકાશમાં કાળાશ નથી, અને જે જાણુવામાં આવી 
તે ભ્રમ કહેવાય. આટલા ઉપરથી એ સિદ્ધ થયું કે “ અધિષ્ઠાનનું 
સામાન્ય રીતે નાણ્વુ' એ ભ્રમ માત્રમાં કારણ છે. તો તમારા 
મતમાં નિવિશેષ ખ્રહ્માનું કોક પણુ રીતે સ્તાન વિષય પણું છેજ 
નહિ તો તેને અધિષ્ઠાન માનીને બ્રમ ડેમ મનાય? આ તો 
એક દિશા દશાવવી છે. ખ્રહ્મની સત્તા બધે ઠેકાણે દેખાય છે. 
તેથી સત્તારૂપે કરી ખ્રહ્ઘા જણુવામાં આવે છે. પરતુ ખીજી રીતે 
તે જાણુવામાં આવતું નથી “ઘટ છે? “પટ છે? આ વાયપ્રમાં 
ઘટ પટ રૂપ જે અધિછેયમાં રહેલી સત્તા તેજ ન્તેવામાં આવે 
છે. જે ફેસ વિશેષ છે, પરંતુ નિવિશેષખ્રકાની સત્તા ન્ેવામાં 
આવતી નથી, તેથી બ્રમ, ભ્રમના અપિષ્ઠાનરૂપ બ્રહ્યામાં ગિદ્ધ 
કરવો ખહઢજ સૃષ્કેલ છે, આ ખાખત પ્રપ'ચને મિથ્યા કહૅનઃરે 
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જાણુવી નેઈએ. વળી જગતને ભ્રમ ઠરાવશે।. તો પરસેશ્ચરમાં 
પણુ ભ્રમ ઘુશી જાશે. કારણુ કૈ, ભ્રમ રૂપ જગત્ને નેતા પરમે 
શ્વર પણુ બ્રાંત (બ્રમવાળા) જાણુવા ન્નેઈએ. કારણુ કે છીપમાં 
ભ્રમથી જણાતું રૂપું' જે જૂએ છે. તે ભ્રમ વાળો સમજવો ન્નેઈએ. 
જે જાણુ છે કે આતો ચમકે છે તે છોપ છે કાંઈ રૂપુ' નથી તેવા 
માણુસને રૂપાના ભ્રમ થશે નહિ, પણુ જે અજ્તાની ઢુશે જે ભ્રાંત 
હુરો તે ચળકાટપરથી એમ જણુશે કે આ રૂપું છે, આ જગત્‌ 
એમ જાણુનાર અને ન્નેનાર ઇશ્વરને પણુ તમારા મતમાં બ્રમ 
વાળ1 સમજવા નેેઇએ. તપાસો તો ખરા? તત્વસૂત્રમાં વ્યાસ 
ચરણુ શું કહે છે? કડ] લખે છે? શું પ્રપંચતું મિથ્યાપણુ 
લખ્યુ છે ? અથવા સ્વપ્ન જેવો આ પ્રપંચ છે એમ લખ્યુ' 
છે ? અથવા મરૂ મરીચિકા ( ઝાંઝવાના પાણી) નું દ્રછાત દીધું 
છે? અથવા $3]* વાંઝણીના છેકરાનું' ઉપમાન ક્યુ છે? અથવા 
શું આકાશના પ્રુલનું સટૃશપણું વાપયં છે? અથવા શુ કાચ- 
વીના ટ્રૂધના દરિયાની સાથે જગતને મેળાવ્યું છે? જેથી આ 
અસત્ય, એમ સુક્ત કહે કહા છો? વ્યાસ ચરણુનું તો એજ 
કહેવું છે. કે સત્ય છે. ને તેમ ન હોત તો આ સૃત્ર કેમ લખતે-- 
ન સ્વમાહિવત્‌ 

અર્થ--આ જગત સ્વપ્નાદિ જેવુ' નથી એટલે અસત્ય 
નથી આદિ શખ્દથી અસત્ય પ્રતિપાદક સઘળાનો નિષેધ બતલાવ્યે 
તેથી સાફ વિનાશ્રમ સિદ્ધ થાય છે. કે આ અસત્ય નથી પણુ 
સત્ય છે. વળી પણુ જે આ જગવતે અસત્ય કહે છે. તેનો નિદા 
ભગવાન્‌ ગીતાજમાં કરે છે. 

ઝશસ્થમપાતિઇતે ઝમરાઇરનીશ્વ(ણ્‌ ખગ ?૬ ક્ઞોન ૮ 

અથ--અઆ જગત અસત્ય છે. આની જે પ્રતિષ્ઠા, ધમ 
અને અધર્મ રૂપ વ્યવસ્થા નથી અને તેને! વ્યવસ્થાપક કઇ છે 
નહ એમ ડૃહુ છે. આથી આગળ આમ ડહેનારની નિદા ડરી 
છે. તેથી આ જગતને અસય કહેવુ એ એક મોટું સાહસ છે 
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એ માટે જગત્ને સત્યજ કહેવુ નેઇએ અને તંમજ છે. વળા 
આ પણુ એક કેટી રહી જય છે જે ખ્હ્યાનું યથાથ ત્તાન ને 
થાય તો તે જાતના બ્રમ દૂર થાય છે. જેમ ન્યારે છીપને! 
બોધ થાય ત્યારે રૂપું' છે. એ જે અસ્તાત ઢતું તે ટ્ર થાય છે 
તેમ અહિંપણુ સમજી લેવુ' આ વારીનુ' બોલવુ છે. પણુ આ 
બે!લવુ પ્રમાણુ પ્રદ્ધતિપર પગલાં ભરતું નથી. કારણુ કે અ! 
ખ્રહ્માવિષયક ત્તાન, શ્રવણુ મનનાદિ સારી રીતે કરવાથી થાય છે 
તો શ્રવણુ મનનાદિ આ અસત્ય પ્રપ'ચમાં સમાચેલાં છે તેથી 
અજ્ઞાન રૂપ કહુયાં જાય, અજ્ઞાન રૂપ પ્રપ્રચમાં થયાં તે અજ્ઞાન 
હેવાય, માટે ખ્રહ્મ જાણુવામાં અને આ જગતના અસત્ય પણા 
વિષે પકી ખાતરી વાસ્તે, કાંઇ હુવે સાધનાંતર શોધવું જેઈએ 
તે સાધન એવુ હોવુ' જેઈએ કે પ્રપંચ માંહેનુ' તે ન હોય? 
આવા સાધનથી તો અલબત અજ્ઞાન દૂર થ!ય એથા એવા 
સાધન વિના જે સિદ્ધ બન્યા હોય તે પર વિચાર કરવ 
જરર છે. જેમ ડાદવથી કાદવ ધેો!વાય નહાં અગ્નિધ અઃ મોડ જ 
થાય નહી તેમ અગ્તાનથીં અજ્ઞાન કેમ મકે? અને તસે જેને 
સાન ડણેો દી તે અજ્ઞાન છે ટા. ય જે આ પ્રપચમાંજ ઉત્પન્ન 
થયુ' છે તે અગ્તાનને જનમવાનીં વ્ડઠરી જમીન જેવામાં આવતી 
નથી. તેથી બીજા સાધનની જરૂર જણાય છે. જે કે અજ્ઞાનને 
દ્રર ડરે, એક આંમ પણુ કેટી કેટલાએક કરે છે. ડે 
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કે એક ઘેદ્યી 
વૃત્તિ, અજ્તાનનું સઘળુ ડાય જે આ જગત્‌ તેને નાશ કરી 
પછવાડેથી પોતે પણુ નાશ પ.સે છે. જેસ કતકનો ભૃકે., કતકનેો 
આ સ્વભાવ છે ફે પાણીમાં જેટલે મેલ ટોય તેને દૂર કરે છે 
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ખની શડતુ નથી. ડેમ કે ચરમ ( દેલ્યો ) વૃત્તિથી €ત્પન્ન થયે! 
જે અસ્તાનનો ધ્વ'સ તેનો નાશ ડ્રનાર ખીને ડાઈ નથી માતે 
તેની સત્તા ( હયાતી ) રહો આવે છે વો અઠ્ઠતાસદ્ધમાં- 
અડેચણુ ઉપજે છે. વળી, ખોજ્ન' પણુ ચરમ વૃત્તિને જગતન! 
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નાશ પ્રતિ કારણુ માનો છે ના? તો કારણુ કૈને કહૅવુ' એજ 
પણેલે આપ વિચારો? કાર્ય અને કારણુ આ બે પદાર્થ છે. 
મ્રદુતમાં જગત્નો નાશ થવો એ કાર્ય છે, અને વૃત્તિથા થાય 
છે માટે વૃત્તિ એજ કારણુ છે “ જે ચીજ કેના કરવાથી થાય 
તે કાર્ય કહેવામ અને ઉત્પન્ન થચેલી ચીજની ઉત્પત્તિમાં જરૂર 
જેનો ખપ પડે, અને પહેલેથી જે હોય તે કારણુ કહેવાય, 
કાર્ય કારણુનો સારી રીતે' ખુલાસો એક કારિકાથી વેદાંત ચિતા- 
મણિ નામના ગ્રથમાં પંડિત પ'ચનદી ગટ્લાલાજીએ કરલે 
તે કાશિકા-- ી 
યત્પૃત્તિનિયતં ચહુસ્વત્તાવવેક્ષ્વતે || 

તજ્સ્ય જારળંત્રોજ વાથે મુસ્વાય મસ યત્‌ ।| 

અર્થ--જે પદાર્થ પેહેલેથી જ હેય, અને ફોઈ વસ્તુ ઉ 
ત્પન્ન થવામાં જરૂર ઉપયોગી હે.ય, તે પદાથે ઉત્પન્ન થનાર 
વસ્તુનું કારણુ જાણુવું; અને તે કારણુથી જે ઉત્પન્ન થાય તે કાવે 
જાણુવું, જેમકે માટી કારણુ છે અને ઘડા [વગેરે તેનાં ડાર્ય છે, 
ઘડા વિગેરે વશ્તુથી માર્ટી પ્રયમથીજ છે, અને તે વિના ઘડા 
[વગેરે ખનીજ શાઝ્ે નહીં, માટે માટી તેનું કારણુ અને માટીમાં- 
થી પેદા થનાર ઘડા વિડેીરે તેનું ડાર્ય કહેવાય. તેમજ સોતુ 
31રણુ અને તેમાંથી ઉત્પન્ન થતાં કડાં, વીંટી વિગેરે કાર્ય; જેમ 
તાંતણા કારણુ અને તેમાંથી ખનેલુ' લુગડુ' કાર્ય કહેવાય છે. કા" 
રણુ બે પ્રકારનુ' હોય છે. એક ઉપાદાન તથા એક નિમિત્ત. જે 
ચીજમાંથી હરકોઈ ચીજ પેદ્દા થાય તેને ઉપાદાન ડહે છે. જેમ કે 
માઢીમાંથીજ ઘડો પેદા થાય છે, તેથી મ!ટી ઘડા વિગેરેતું' ઉપા- 
દાન કારણુ કહેવાય. જૈ વસ્તુ પોતે જાદુ રહીને કેઈ વસ્તુને પેદા 
કરે તેને નિમિત્ત ડારણુ કહે છે. જેમકે ઝુભાર તથા ચાકઠા વિ 
ગેરે સાધનો ઘડા વિગેરેથધા જદા રહોને તેને ઉત્પન્ન કરે છે 
તેથી તેસર્વ બડાનું' નિષિત્તકારણુ કહેવાય. નિમિત્તકારણુના 
પણ બે ભેદ છે. રવત'ત્ર નિ[મત્ત તથા પરતત્ર નિમિત્ત, ઝુંભાર 
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સ્વત'ત્ર [નમિત્ત છે, કેમકે તે પોતાની મરજીથી જ ઘડા વિગેરે 
ખનાવી શકે છે, ચાકડો, લાકડી વિગેરે પરત'ત્ર નિમિત્ત છે. 
કેમકે તે સાધનો ચલાવનાર ઝુ'ભાર વિતા, એકલા ચાકડા વિગેરે 
ઘડો પેદા કરી શકે નહીં. આ કારણેુ। ધણુંકરીને સર્વ ચીનેમાં 
લાશુ પડે છે, જેમકે કડાં વીંઢી વિગેરે ઘરેણાનું સોનું ઉપાદાન 
કારણુઃ સોની સ્વત'ત્રનિમિત્તકારણુ છે. અને યથોડી વિશેરે 
પરત'ત્ર નિમિત્તકારણુ કહેવાય છે. તેમજ તઃતણાએ લુગડાત' 
ઉપાદાનકારભુ. વણુનારો સ્વત'ત્રનિમિત્તકારણુ, ને વણૂ્‌વાનાં 
લાકડી વિગેરે પરત'ત્ર નિમિત્ત કારણુ. આવી રીતે સવ ચીજમાં 
આ કારણે! ખદ્ધિથી સમજી લેવાં. ઉપાદાનકારણુનું નામ સઃ 
વાયીકારણુ પણુ કહે છે. વેશેષિક મતાભિમાની લે!કે સમવાયી 
અને નિમિત્ત એ બે કારણુથી “તદુ એક અસમવાયીકારણુ માને 
છે, પરતુ સર્વ શાસ્રવાળા તેમ માનતા નથી માટે અમો અ 
પ્રસમે અસમવાયી કારણુનું સ્વરૂષ લખવાની જરૂર ધરતા નથી, 
પ્રકૃતમાં જે વૃત્તિને કારણુ કલ્પી છે, તે વૃત્તિ જગન્નાશ ણપ 
કાયથી પહેલે જરૂર રહેવી જેઈએ, કારણુ શરીરમાં પૂર્વ રહેના: 
રપણું અવશ્ય અપેક્ષિત છે. પવ રહેનારપઝં એ કાલથી બનેલુ 
છે. કદાચિત્‌ વૃત્તિના નાશ પછી પણ્‌ કારણુભૂત કાલ તે ખાકી 
સ્હ્ાજ, ન ડાલ ખાડી રહ્યો તો પછી અદ્દેતપાગું કઃ રહ ? 
એક તો ખ્રહ્મ અને ખીજ્રે ડ્રઞાલ એ બેય પછવાડે રહ્યા, તો દ્વત 
થાય છે, માષઠે [વચાર કરવો નેજઝએ. એમ પણુ નથી કહાં શકાતું 
જે ખ્રહ્મ રૂપ કાલ છે તે ખાક્ઠી રહે તો તેથી કાંઈ અદ્વત સિદ્ધિમાં 
અડચણુ નથી આવતી. કારણુ કે ખહ્દારૂેપજ જ્યારે કાલ છે, ત્યારે 
ષ્રહ્મા ખાડી રહ્યા એટલે અદ્વેત જ. તો હાં ટીક, વૃત્તિનાશરૂપ કા: 
યના કારણુમાં કલ્પાચો કાલ, જે કૈ સર્વનો પરિચ્છેદ કરનાર 
નથી તે કાલનો ખ્રહ્માની સાથે અભેદ જેમ કહો શકાય? વળી 
વૃત્તિ ખાખતમાં જે પહેલાં બતાવી તે આક્ત હરકત પેદા કરતી 
હોયતો ખીજી પણુ યુક્તિ વાદી તરફ્થી થઇ શકે છે આખર 
તો એ પણુ ટકશે એમ નથી, 
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આ પ્રપ'ચના બ્રમને ટૂર કરનાર ખ્રદ્દાનું' રવરૂપ ભૂત જ્ઞાન 
એજ છે જેમકે વૈત્તિરીચોપનિષટ્્‌ના ખીજ અધ્યાયના પ્રથમાનુ- 
વાકમાં-- 

“સત્ય જ્ઞાન મનસ ત્રસ” 

અર્થ-આ શ્રતિ સત્ય, જ્ઞાન અને અન'ત એ ત્રણુ વિરોષણુ 
છે, અને તેઓતું વિશેષ્ય ખ્રહ્મા છે, પરસ્પર [નરપેક્ષ વિશેષણે।ને। 
માત્ર વિરેષ્યનીજ સાથે સ'બધ હેય છે. વિરોષણેનો પરસપર 
સ'ખ'ધ હોતો નથી. તો “સત્ય, અન'ત એવું જે સાન તે ખરા” 
સ્સેવા અર્થ કરવાની જરૂર નથી ત્યારે સવ્ય તે ખ્રહ્મ, સાન તે 
ખછ્દા અને અન'ત તે ખ્રહ્દ એવે! અર્થ ડરવે! નઈ એ. હવે સત્ય 
તે ત્રણે કાલમાં અખાધ્ય અને તેથી ખીન્નુ તે અસત્ય, જે પ્રથમ 
નથી અને મધેયમાં છે ( એવે પ્રત્યય ) અને અ'તમાં નથી તે 
«સત્ય, તો ખ્રહ્મા સત્ય છે. સદા સત્તાસાલી છે. જ્ઞાન ઘન પણ્‌ 
દ્રહ્મ છે. અથાત ચૅતન્યશાલી અન'ત પણુ તેજ છે જેની ફવત્તા 
( આટલામાંજ છે એવા પરિમાણુશાલિતા ) નથી અથાત્‌ ભૂમા 
છે. વાપક છે, સુખર્‌પ છે, આન'દઘન છે. 


વળી સ્તાનઘન છે જ્ઞાન સ્વરૂપ છે એમ સિદ્ધ થ્યું, અને 
તે પ્રપંચને નાશ કરનાર આમ સિદ્ધ કરવામાં પણુ અડચણ 
આવે છે. ડારણુ કે ।નવિશેષ ખ્રછ્ષા છે. એ વાદ હુવે ડયાં રહ્યો? 
અને વાદિ સમત નિ[વશેષ વાઠ પણુ છે, વળી એ પણુ સિદ્ધ 
થયું છે, જે પ્રપચના નાશ કરન;ર ખ્રહ્મજ ઠયા. હવે ખ્રહ્મ તે 
સત્ય છે એટલે સદા સત્તાશાલી છે, સવ વ્યાપક છે. તો સર્વનો 
સેક્ષ થવો જેઈ એ, કોઇનો બધ નજ થવે નઇ, ને કોઈ નો 
ખ'ધ નથી સઘળા ગુપ્ત છે, એમ માનવામાં આવે તો તેમાં 
પણુ હુરક્ત છે; કારણુ કે જે સધળા સુપ્ત છે તો પછી સન: 
નાદિ વિધિનું શું કામ છે ? કદાચિત આપણુ સવીકારી લઇએ 
તો ક્ષતિ સ્મૃતિ પુરાણાદિનો વ્યાકેપપ થાય. શ્રતિમાં કહે છે કે 
આત્માર્તું દર્ચાન ડરવું, મનન કરવું, અને [નદધ્યાસત કરવું, 
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આ સઘળા સાધન કહેલાં છે અને એઓથી સાધ્ય એ મોઠા 
છે, ને સઘળા સુક્તજ હોય તો પછે સાધન ડરવાતું શું કામ ? 
અને આ સાધનના ઉપદ્દેશની પણુ ૨ી જરૂર ? તેથી એમ નથી 
ડહી શકાતું કે ખધા સકત છે. કદાચ આમ રસ્તો ડાઢે કે મનઃ 
નાદિ પ્રકારો ડેરવા, એઓથી આત્માની અભિવ્યક્તિ (ખુલાવટ) 
થાય છે, એથી કાંઈ નવો સોક્ષ પેદા થાતો નથી જે છે તેજ 
બા[હુરસ્ષ્ુટ ભાસે છે માટે નતો મનનાદિક વિધિનું વ્યથ પણા 
નતે। સધળાનો નવો મોક્ષ થયો એમ પણુ સિદ્ધ થું, આ નઃ 
'%ટક રસ્તો છે, આ પ્રમાણે સ્વીકારતાં પણ એક આદત આવે 
છે તે એ ઝે સ્વરૂપ ભૂત તે (બ્રહા) માં કેોઇપણુ ધમ રહેતો 
નથી જે જે પર્મ સાધારણ ધર્મને નરદ્દો પાડનાર હોય. મ 
પુવાક્ત પણુ અઘટિત રીચે છે કદાચ એમ વાદિતું કહેવું હે!થ 
કે તે ખ્રહ્મ વ્યાપક છે. માટે વ્વાપકપણું' એ એક ધમ છેૅ- અ 
પણ જગતને મિથ્યા માનનારનાં મતમાં ઘણી મહેનતથી [સહ 
થાય છે, કારણુ કે ન્યાપ્ય વિના નાપક સિદ્ધ થવાની રીતિ નથી. 
જે ચીજ થોડામાં રહે તે વ્યાપ્ય કહેવાય, વ્યાપ્ય વ્યાપક [વના 
કોઈ સ્થાનમાં ન રહે, અને વ્યાપક વ્યાપ્યવિના પણુ રહ“ રકે 
છે જેમ અગ્તિ અને ધુમાડો, આ બે ઘદાથમા વ્યાષ્ય ડોળ ? 
અને વ્યાપક જાણુ ? એ પર વિચાર ડરશું અને લક્ષણ ઘટાવક 
તો જહરી જણાશે કે અગ્નિ એ વ્યાપક છે અને ધમાડે એ 
વ્યાપ્ય છે, કેમકે અગ્નિ ઘણે હેકાણે રહે છે ન્યાં કે માગે 
નથી. એવું ઉદાહુરણુ તપાવેલા લે।ઢાનાં ગાળામાં અગ્નિ રહૈ છે 
પણુ ધમાડા નથી. જ્યાં જ્યાં ધમ હુશ્રે ત્યાં અગ્નિ ઝુકરર હોવા 
નનેઈએ; કારણુ કે અગ્નિ વિના ધમ થવાની રીતિ નથી વિના 
કાર્ય કારણુ ક્યાંથી થાય ર? ઘમાડાની ઉત્પત્તિમ અગ્તિ એ 
કારણ છે. ચાલતા વિષયમાં મશ્વર એ વ્યાપક છે, અતે જગત 

છે તે વ્યાપ્ય છે. વ્યાપ્ય ઉપરથી વ્યાપક જાણી શકાય છે. 
ધમાડા ઉપરથી અગ્નિ નણી શકાય છે કે એ વ્યાપક છે નને 
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ધમાડો નજ હોય તો અગ્નિ વ્યાપક છે એમ કહેતાં અચકાવુ' 
પડે તેમ અહિ પણુ જેને વ્યાપ્ય કહાંચે: છીએ તેતો અન્તાન 
કહ્પિત છે તેતો અસત્ય છે. તે પરથી વ્યાપકપણુ' પણુ અજ્ઞાન 
કલ્પિત અને જુઠું છે એમ કહેવુ પડશે તો કદાચ તેમ પણુ 
સ્વીકાર કરે તો શ્રુતિને વ્યાકરોપ થાય જેમ ફે-- 
ગૃદ્ત્વાત્‌ જૃંદ્ળત્વાસ ત્રહ્ઞ રતિ 

અર્થ--મોટા છે અને સર્વમાં વ્યાપક છે માટે ખ્રહ્મ ડહે- 
વાય છે. આ શ્રુતિ જેમ ઘટે ? માટે વ્યાપક છે. એ તો સ્વીકારવું 
પડે છે ને ક્દ્રાચ એમ માને કૈ, ભલે શ્રતિમાં કહ્યું તે ન ઘટે 
કારણુ કે શ્રતિ પણુ જગતમાંની છે. એટલે જગતૂ અસત્ય છે 
તેથી તે પણુ તેમ એક કેવલ વ્યવહાર માત્રજ છે એટલે શ્રતિમાં 
જે કહું છે તે વ્યવહાર માત્ર છે. પરમાર્થ વિચાર કરતાં તે 
કાંઇઝજ નથી એમ હોય તો તમારા મતમાં જે પરમાર્થ તરીકે 
માનેલું જે આત્માનું નિવિશેષપણુ' અસ્યપણુ* ( ન જાણી શ- 
કાય તેવા પણુ ) અને નિરાકારપણુ' તે પણુ વ્યવહારને માટેજ 
છે પરમાથ માં કાંઈજ નથી. તો આ સઘળ કહેવુ મનોન્યાપા- 
૧થી છે; તો તમારા મતમાં શુદ્ધ ખ્રહ્દા છે તેને તો મન પહોંચી 
શક્તું નથી, અને આ જેને વાસ્તે કહાછો એતો કેઈ બ્રહ્મ 
શિવાય ખીનાને વાસ્તેજ. માટે હુવે વધારે કહેવાથી કે લખવાથો 
શું ? આ સઘળે વિષય ઘણે વિચારવા જેવો છે, ગહુન છે. 


હુવે ઈશ્વર અને જગત્‌ વાસ્તે થોડુંક લખવામાં આવ્યું પણુ હુ 
થાડુંક ખાકી છે જે કેટલાક એમ કહે છે. કૈ જે જગત્‌ સત્ય 
હાય તો! તેનો કેઇઇ કાલે આધ થવો નન્‍ેઇઈએ નહીં. અથાત્‌ નાશ 
થવો ન નેઇએ ? અને ને અસત્ય છે તો દેખાવુ' ન નનેઈઇએ ? 
અજૂીં આ જગવ્‌ સત્ય છે. પણુ આનો નાશ થાય છે, અને 
અશત્ય છે તોપણુ દેખાય છે. માટે સત્ય અને અસત્ય એથાં 
વિલક્ષણુ અ! જગત છે. જેને વાસ્તે કઇપણુ કહી શકાતું નથી 
તેવુ' અ જગવ છે, આ બે ઝોઢટીમાં જે છેલ્રી કેટી કરી કે નને 


રૃ 


અસત્ય હોય તો જાલુવુ ન જેઈ એ એ ડહી શકાતું નથી કારણુ 
કે શ્રીમદભાગવત તૃતીયસ્ક ધ અધ્યાય છ શ્લોક--- 
જથોમાર્વ વિનિશ્રિત્ય પરતિતસ્યાવિ તાત્મનઃ | 

તાં સાવિ યુષ્તસ(ળસવયાડદં થ૧રાળુટે || ?૮ ।। 

અર્થ--પદાર્થના જભાવ છતે જે અનાત્મ છે તેની પ્રતીતિ 
થાય છે. તોપણુ હૅ મેત્રેય આપના ચરણુની સેવાથી એ નને સન" 
સ્તાનથી થતી પ્રતીતિને મૈ' ટ્ર ડરી છે એટલે અસત્પદાર્ચની પણુ 
પ્રતીતિ થઇ શકે છે તેમજ-- 

જ્યા મત્યાચ્દ્યામાણા 
ઝરઘતો'થથે વારિળઃ | મા. ?? અધ્યાય ૨૮ કઝોવ. ૪ 
અથે--પ્રતિબિ'મ, પડછ'દો, આભાસ એ અસત્ય છે તો 
પણુ અથે ડરી શકે છે જમ પ્રતિખિખાદિ જેઈ કાંઇ ડરવુ' હોય 
તો થઈ શકે છે. આ બે શ*લેક ઉપરથી સિદ્ધ થાય છે જે 
અચત્પદાથેની પણુ પ્રતીતિ થાય છે. 

આ ઉપરથી એમ સિદ્ધ થાય છે, જે અસત્ય પદાયેના પણ 
ખે ભેદ છે એક તો આ અસત્ય પદાયે ફે જેની પ્રતીતિ થાયજ 
નહિં જેમ કે “શશલાનુ શોંગડું' આ કેઈ ઠેકાણે જણાતું નથાં 
વચનથી વ્યવહાર કરાય છે, જે શશલાનુ શીંગડું પરતુ એની 
પ્રતીતિ થતી નથી તેથી એક એવો અસત્ય પદાથે નાણુવા અને 
બીને આવે પણુ અસત્ય પદાથે થાય છે કૈ જેની પ્રતીતિ થાય 
છે, જેમ છીપમાં રૂપુ નથી તો પણુ રૂપાની પ્રતીતિ થાય છે. આ 
અસત્ય પદાથે છે તો પણુ પ્રતીતિ થાય છે એતું ઉદાહુરણુ છે 
તેથી અસત્ય પદાથ પણુ ખે નેવામાં આવે છે. તેથી પહેલાં જે 
જ્ાઢી કરી હુતી કે જે જગત્‌ અસત્ય હોય તો પ્રતીતિ ન થવી 
જેઈએ તેનો ઉત્તર આ છે જે અસત્ય પદાયેની પણુ પ્રતીતિ થઈ 
શકે છે. આવાં પણુ પુરાણુમાં વચને! નેવામાં આવે છે જે આ 
ભ્રમ છે તેઓનુ* સમાધાન શી રીતે કરવું. જેમકે -- 


હશ 


' સ્વશ્યટ્રિતાયે મમવન્નય ઞ્રયઃ ? 

અયે--( હે ભગવન્‌ | અદ્વિતીય આપમાં આ બ્રમ છે ) 
અઃ ભ્રમ છે. આથી તો જગવની અસવત્યતા મળે છે. માટે 
ગ્મસવ્યતા માનવી ન્નેઇએ, ઉત્તર--જગતની અથવા પ્રપંચની 
અસત્યતા નથી પણુ એતે! સંસારતી અસત્યતા જણાવે છે. 
હૈ ભગવન્‌ ? આપ સર્વમાં એકજ છો સઘળુ શહ્ધાદ્વેત છે. 
તોપણુ અજ્ઞાનિઓને આ બ્રમ રહ્યો આવે છે જે “ આ ડુ. 
અને મારું? આ જે અહુતા મમતાપર પયોય માયારૂપ 
સસાર છે તેને બ્રમ રહ્યા આવે છે, અને આ અસત્ય છે આ 
અસ્તાન છે. આ પર વધારે વિવેચત સિદ્ધાત ગ્રંથમાં કરેલું છે. 
એક આ પણુ પ્રવાદ ચાક્ષે છે કે આ બ્રમ અનાહિ ચાલ્યો 
આવે છે. આ પણુ વિચાર ડરવા જેવું છે કારણ કે તે બની 
શકતું નથી. ભ્રમ પદાર્થ છે તે ઝ્તાનમાં સમાચેલે છે. એટલે 
સ!નત્વમાં વ્યાપ્ય છે, એને સઘળાં જ્ઞાન ઉત્પન્ન થાય છે. અ! 
[નયમ છે. કાંઇ અના' ઝ્તાન નથી. અને જ્ઞાન સઘળાંને ઉત્પન્ન 
થવાન। રીવાજ છે. તો પછી બ્રમ અનાદિ છે, આજ બ્રમ કાં 
નહિ ? આ પણુ કોટી છે કે થ્રીમર્ભાગવતમાં કહે છે કે-- 

' વંધોડલ્યાવિવ્યા ના[િઃ ' 

અથ --(આ જવને અવિધાએ ડરી અનાદિ બધ છે) આ 
“લેક ઉપરથી સાફ સિદ્ધ થાય છે જે ખ'ધ અનાદિ છે. સમાધાન- 
અવિદ્:ઃએ કરીને ખંધ છે એમ કહેવામાં અવિયા એ બ'ધતુ 
કારણુ છે. કારણુના આ નિયમ છે ઝે જેતું કારણુ જે હેય તેને 
ઉત્પત્તિ વધારે ઉપયોગ આવે તો ઉત્પત્તિ તો આ ઉપરથી ખુધ્ય! 
દેખાય છે માટે અનાદિપણુ કયાં રહ્યું? પરતુ *લોકમાંજ અનાદિ 
એમ ડણ્ં છે તેના નવાહુ આમ ડરવો નેઇએ, કે જેમ ઘટ 
પટાદિ સાદિ છે તેમ આ સાદિ નયી કિ'તુ ઘણા સમયથી ખ'ધ 
છે જેમ દેવતાઓને અમર ડહે છે. અને એ અમરપદે ડરી મર: 
ણુનાો નિષેધ સચવાય છે, વરતુગત્યા તો પ્રલયમાં નાશ થાય છે 


પ૩ 


તોપણુ મતુષ્યાદિથી વધારે જીવે છે. અમરપરે કરી સર્વથા 
મરણાભાવ જણાવાતો નથી માટે આ ખ'ધનમાં અનાદિપણ' 
પણુ એવુંજ જાણવું. ખીનન* પણુ “સાને કરી જેનો ખાધ થાય તે 
પદાર્થ સિથ્યા? આ ડહેવુ' પણુ બરાખર નથી ઘટતું, કારણુ કૈ 
મૂલ જે અન્તાન છે તે ઉત્પન્ન થયું નથી કારણુ કે મૂલ છે 
તેનો જ્ઞાને કરી ખાધ ડેમ થઈ શે ? અને આપના મતમાં 
મૂલાસ્ાનને તો અનાદિ માનેલું છે. આ પ્રમાણે અનેક વિચાર 
%રવા બેસે તો થઇ શકે છે. 


આ સઘળી ઉપર લખાં ચોજનાનતે સારાંશ આ છે જે-- 
જેટલાએક વાદી આ જગત્ને માયિક કહે છે એટલે માયા પ્રધાન 
માનનારા માયિક છે એમ ડહે છે, તે પર લાલૂભટજનુ' બોલવું 
છે, કે માયિક જગત છે તેમ કણી શકાતું નથી; કારણ 
જગત્‌ ખ્રહ્માત્મક છે. તે વિષે શ્રતિ, ર્મૃતિ, પુરાણુ, સત્ર સઘળાં 
સ'મતિ ભરે છે. ત્યાર્ંપઠી એ પણુ શ'કા કરવામાં આવી હતા 
જે ને જગત્‌ ખ્રહ્યાત્મક છે. તો નાશ અને ઉત્પત્તિ ન થવ 
જેઈએ કારણુ કે જેને નાશ થાય અને ઉત્પત્તિ થાય તે અસત્ય 
ધહૅવાય જેના ઉત્તરમાં લખવામાં આવ્યું છે કે નારા અને 6 
ત્પત્તિ એને આવિભાવ અને તિરેભાવ કહીયે છીએ. આવિલાવ 
અને તિરેભાવ જેને] હોય તે અનિત્ય અને અસત્ય ન કહેવાય. 
અને હુવે ખષ્રહ્યાત્મક કહેવામાં પણુ કાંઈ ઢાણુ નથી વળી વાદી 
તરક્થી વાચારભણુ શ્રતિનો ઉપન્યાસ કયૉ અને વ્યાસચરણે 
સત્રમાં જે અર્થ ક્યા છે તે પણુ લખવામાં આવ્યે!. આ શ્રતિના 
ઉપન્યાસથી એ સૂચવે છે કૈ વિકારમૂત આ જે જગત્‌ છે તે 
િથ્યા છે એતો વાણીના આધારથી રહે છે એટલે વાચનિક છે 
પરમાર્થથો તો કૂઝ્ત સત્ય માટીજ છે. આના ઉત્તરમાં ખ્રહ્દ 
મીમાંસાના ૨-૧-૧૪ સૂત્રનો સિદ્ધાંત લખવામાં આવ્યો કે. 
આરભણુ શખ્દથી, અને ઇતિ શખ્દથી, અને નામધૈય શાખ્દથીં 
એમ સિદ્ધ થાય છે. કે પ્રપંચ ખ્રદ્દાથી ન્રદો નથી વાચાર ભણુ 


નક 


તં 


૭૪ 


શ્રુતિ કાર્યકારણુના અભેદ સિદ્ધ કરે છે. માટીરૂપ કારણુ ઘડા, 
કોડિયા વિગેરે કાર્યથી ભિન્ન નથી. આ વિષયપર પ્રથમ 
લખ્યું છે. તેથી જાણુવુ' ત્યારપછી જગત્‌ માથવિક છે એમ 
કહેનારનેજ પૂછવુ' કૈ શું જગત અસત્ય છે અને ભાસે છે, કે 
જેમ છીપમાં રૂપુ' એમ પણુ કહી શકાતુ નથી કારણુ કૈ છીપ 
જ્યારે આંખનો વિષય થાશે ત્યારે તેમાં રૂપાની બ્રાતિ થાશે. 
તેમ અહિં ખ્રહ્દામાં ભ્રાંતિ કેમ થાય ? ખ્રહ્દા આખને। વિષય નથો 
ગમ “પરાંચિખાનિ' ઇત્યાદિ શ્રુતિઓ કહે છે જે ઇંદ્રિયોયી અ: 
ગોચર છે. તેથી ભ્રમ સ'ભાવના પણુ નથી થઇ શક્તી; મ 
થવામાં સરખાવટ કારણુ છે. વિના સટૃશપણે ભ્રમ થાય નહિ; તે 
ઠ્હ્મમાં અને પ્રપચમાં વાદીના મતમાં ક્યા અંશથી સદ્શપણુ 
છે ? ને સચ્ચિદાન'દાંશથી સમાનતા છે તો પછે મિથ્યા છે. 


અને ભ્રમ છે એ સઘળું બોલવુ જ વ્યર્થ છે. જે મિથ્યાપણાથી 
સાટૃશ્ય છે એમ ડહે તો પછે અવાધ આવી શહ્યો. જયારે ખ્રહ્દા 
મિથ્યા છે ત્યારે રહ્યું શું ? માટે આ જોટી પર કાંઈ જવાખ 
સર નથી અથવા આ ઝોટી ન કખૂલ કરતાં આ ખાખતપરજ 
વિચાર કરતા હોય, જે સરખાવટ વિના ભ્રમ થાય છે, કે અહિ 
જેમ આ આકાશ દળી છે, અહી નથી સટ્રાતા અને નથો 
આકાશ આંખનેો ફે નાકનો વિષય તેમ ખ્રહ્રમામાં આ જગ 


બ્રમ થાય છે. અને નથી સટદ્શતા, અને નથી આખ વિગેરેનો 
વિષય, આ ઝેટીપર ધ્યાન દઈએ તે! જેવી ધારીએ તેવી મજ ખૂત 
નથી કારણુ કૈ આમાં ખ્રહ્યનું અને આકાશનું દૃષાંતજ મળતું 
નથો કારણુ કૈ આકાશ મનેોગોાચર છે, અને વ્યવઠ્ારનો વિષય 
છે. બ્રહ્મા નથી મનાગાચર અને નથી વ્યવહારનો વિષય; તેથી 
ઠછ્દામાં જગતનો ભ્રમ છે એ વાત મનાતી નથો. વળી આ 
પણુ સદરહુ થાય છે જે આરોપ માનીએ તો શી અડચણુ 
કા[રણુ કે આરોપમાં સામાન્ય સ્તાનતું જ કામ છે. વિરેષ 
સાનર્તું કામ નથી. તે નિવિરેષ ખ્રહ્દમમાં જગતનો આરે'પ છે કાંઇ 
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જગત્‌ છે નહિં, આ પણુ જ્ઞાઢી વગર્‌પગની છે માટે વધારે 
ચાલે તેમ નથી, યઘપિ આરોપમાં વિરોષ જ્ઞાનનું કામ નથી તે 
ખરૂં પણુ સામાન્ય જ્ઞાન તો નેઈઇએ વાદીના મનમાં નિર્વિશેષ 
ખ્રદ્ધામાં જ્ઞાનને અભાવજ માનેલ છે. માટે એ કેમ કખૂલ 
કરાય ? કોઇનું એ પણુ કહેવું છે, કે નિષેધષતે અ!ગેવાન કરીને 
જે જ્ઞાન છે તે સામાન્ય જ્ઞાન છે જેમકે ષ્રહ્મમાં અગુક છે તો 
ના અસ્ુક છે તો ના. એમ કરતે કરતે જે ખાકી ખચે તે ખ્રહ્મા. 
તો સામાન્ય સ્તાન થશે ત્યાં વિશેષ જ્ઞાનનું કામ નથી. માટે હુવે 
આરોપ થઈ શકશે, અને જગત્‌ છે એમ જણાશે. આ વાત પણુ 
હુસીકાઢવા જેવી છે કારણુ કે આવી રીતે જે સાધારણુ સતાન 
થવું તે શાઅના પ્રયાસપૂવક અભ્યશસથી અને તે પણુ ડ્રેઈ 
વિઠ્દાનને; મૂખેને કાંઈ તેવું સ્ાન હોતું નથી માટે મૂખેને આ 
જગત્‌ છે એવું ભાન ન થવુ નેેઇએ. કારણુ કે વાદીએ જે 
સાધારણુ જ્ઞાનનું લક્ષણુ કહ્યું છે, તત્પ્રકારક સાધારણુ જ્ઞાન મૂ: 
ખને હોતું નથી એ તે। કાળા અક્ષરને કીડી મ'કોડી સમજનાર 
હાય છે. અને ને ઝ્તાન હોય તો પછે મૂખપણાની પદવી કેમ 
ભોગવે ? એટલે એ વાત પર લક્ષ દઈએ છીએ તેઃ તેમ છે. કા- 
રણુ કે આ જગત્‌ છે આટલું ભાન તેઓને છે સામાન્ય જ્ઞાન 


સવેને હાય છે. જેમ ખાલકને તેમ ખખર ખરાખર નથી ડે 
આકાશમાં રૂપ નથી તેથી એમ કહેશે કે “ આ કાંઈ કાળું છે ' 
તેના મનમાં આકાશ કહેવાનું છે, તેમ નિવિશેષબ્રહ્મામાં પણ 
બ્રમ સંભાવના થઇ શકે છે હુવે આ પર પણુ લગાર વિચાર 
કરશું તો અહિં પણુ જ્ઞાન કાંઇક રહે છે. “આ કાંઈક કાળું છે 
એ વાકયમાં કાંઇક પણુ આકાશતુ' ત્તાન બન્યું રહ્રુંજ તો ? એ- 
ટલે અપિષ્ઠાનનું સાધારણુ સાન રણું સવેથા જ્ઞાનના અભાવ નથી 
તેમ બ્રહ્મમાં કેમ ઘટે ? તેમાં તો જ્ઞાનનો અભાવ માની બેઠા છે 
કદાચ એમ કહે કે ખીલક્લ અધિષ્ઠાનરૂપ આકારનું ખાલકને 
ભાન નથી અને કહે છે કે આ કાળી છે, હુવે કેમ ? બહજ 
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સાં, આકાશનો કાંઈ પણુ સ'ભ'ધ નથી અને નને એને આકાશ 
નુ' જ્ઞાન છે તો એ ભ્રમજ કહૅવાય નહી એ તો પ્રમા ઠૅરી હુવે 
શું કહા છો ? માથે વધારે વાદાવાદી કશ્વામાં શું સાર છે ? આમ 
તા માનવુજ નન્‍ેઈએ જે અપિષ્ઠાનનું સામાન્ય સ્તાન બ્રમતુ 
અથવા આરેોપનુ' કારણુ થાય છે. કદાચિત્‌ આમ ડહૈવા તૈયાર 
હાય છે. અસ્તિ રૂપથી જ્ઞાન છે ખ્રહ્દાનું, તો ખ્રહ્માનું અજ્ઞાન નથી 
પણુ ઘટ છે, પટ છે, એમ જ્તાન છે તો ઘટની અસ્તિરૂપથી સત્તા 
છે કાંઈ નિંવશેષ ખ્રહ્માની તે સત્તા મનાય તેમ નથી વળી આ 
જગત્ને ન્નેનાર ઈશ્વરને પણ ભ્રાંત જાણુવો ન્નેએ કારણુ કે 
છીપમાં રૂપુ જે જુવે છે માટરે આ જગવને તે તે! બ્રાંતજ હોવે! 
“ેોઈએ, નેનાર પણુ ભમી ગયેલ ઠયા અને હુવે વધારે શું કહેવુ 
ને)એ. ખ્રહ્મ મીમાંસામાં વ્યાસાચાયે પણુ એમ કહૅ છે આ જગત્‌ 
સ્વપ્ન જેવુ' નથી આ જગત્‌ ઝાંઝવાના જળ જેવું નથી આ 
વાંઝણીના છોકરા જેવું નથી આ જગત્‌ અમાવારયાના ચ'દ્ર 
જેવુ' નથી વપારે શું કહેવુ, અસત્ય ગ્રતિપાદક કેઈ કઈ દૃષ્ટાંત 
આવ્યું નથી; માટે આપણે એવી રીતે માનવામાં હાંસલ શું છે? 
તે જણાતું નથી ? ભગવાન પણુ ગીતાજીમાં અસત્ય માનનારને 
નાસ્તિક કહે છે તો શું નાર્તિકનો 'િતાખ લેવો! છે ? તેમ ક- 
હીએ ને જગત્‌ મિથ્યા તો જગતમાં જેટલાં જ્ઞાન છે તે પણુ 
મિથ્યા સમજવાં જોઇએ, નને છેલ્લો વૃત્તિને માનો તો તેનું સવિઃ 
સ્તર સ્વરૂપ પાછળમાં લખવામાં આવ્યું છે તેથી તે પણુ નથી 
કહી શકાતુ, બ્રહ્દાનું સ્વરૂપભૂત જ્ઞાન થાય છે, અને તે જ્ઞાન 
આ સસારના નાશ કરે છે; તેમ માને તે ્નિંવશેષવાદમાં આ- 
ફત અને નને ખ્રહ્ધા જગતનો નાશ કરે તો ખધાન્ય મોક્ષ થવે 
નેઇએ અને જે ખધાયનો મોક્ષ થાય છે એમ માને તો મોક્ષ: 
નાં સાધન જે મનનાદિ વિધિ છે તે વિધિ વ્યર્થ થાય, અને 
તેનો ઉપદેશ કરનારાં વેદ વચને! સઘળાં વ્યર્થ નય, માટે તેમ 
માનતાં વિચારવું નેએ. ખ્રહ્યા વ્યાપક છે, એ પણુ સિદ્ધ કરવુ 
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સુરકેલ છે, કેમકે વ્યાપ્ય [સદ્ધ થયા વિના વ્યાપક સિદ્ધ થાય 
નહે, જે વ્યાપ્ય પદાર્થ જ કાંઈ નહિ અથવા અજ્ઞાનથી કટ્િપત 
છે તો વ્યાપક પણુ તેમજ, આમ ડદાચ સ્વીકારે તો પણુ આંટી 
છે કારણુ કે શ્રતિમાં કહે છે જે ખ્રહ્મ બ્યાપક છે, તો શ્રતિને 
પ્રમાણુ માન્યાવગર ચાલે જ નહી અને જગતને અસત્ય માને તે! 
જગતમાં રહેલી થ્રતિએ પણુ અસત્ય સમજવી જેઈએ, વયવ: 
હ્ાારમાંજ પ્રમાણુ માને તો પરમાયેથી ખ્રહ્મ સિવશેષ નિરાકાર, 
અસ્તેય, આદિ જે 5હૈવુ' તે અપાથ થરે. જગત્‌ સદસાદ્ધિલક્ષણ 
છે, આ ડહેવું ષણુ સાધાજજુગુ છે આ ખાખતમાં ઉપર ખહેો” 
લખી ભ્રાવવાથી, અહું પિછપેષણુતું કામ નથી, આ ઉપરથી 
જકેટલાએક સ'દેઢુ થયા તે સઘળા લખ્યા છે, અને એ લખવા 
તાત્પર્ય એ છે જે માયિક છે એમ કહેવું નથી ખની શક્તું, 
ઉપસ'હાા૨ કરવામાં આવે છે કારણુ કે અ વિષયનો પાર આવે 
તેમ નથી, આ વિષય કાંઈ સાધારણુ નથી અને આ ખાખત પર 
ગ્રથોા પણુ ઘણા લખાતા આવ્ય! છે અને લખાય છે. જેઓની 
જેટલી ખુદ્ધિ તે તેટલુ' સમજી શાકે. આકાશમાં ગરૂડ પણુ ઉડે 
છે, અને મચ્છર પણ ઉડે છે. પરંતુ આકાશના પાર કેઈ પાઃ 
મતું' નથી તેમ આ ખ્રહ્દાના વિષય અગાધ છે તેથી આને! પણ 
પાર આવે તેમ નથી, આ વ્યાખ્યાન માયિક પદનુ' છે. 


શ્રીપુરૂષોત્તમજી પ્રકાશમાં લખે છે, કૈ આ શ્લોકમાં જે 
દહ ફે વાદી અનેક પ્રકારે કહે છે તો શ્રતિ તો સઘળાને મા- 
નનીય છે; પણુ શ્રતિનું તાત્પર્ય તેઓને પ્રકારાંતરથી ભાર્ચું જેથી 
મત ભેદ થયો છે. તે જણુાવવાને વિવૃતિમાં શ્રીવિડ્લનાથજ 
તે તે મત પ્રવરત્ત કોના નામથી ડહુ છે. માયા ઉપાદાનથી અઃ 
જગત્‌ ખન્યું છે એમ માયઃવાદી કહે છે, આ વિષય ઉપર તો 
ઘણુ' લખવામાં આવ્યું છે. હુવે સગુણુ અને ગુશે્‌!નું કાર્ય આ 
જગત્‌ છે એમ સાંખ્ય શાસ્ત્રકારતું મત છે. સાખ્યશાસ્નું મત 
ખાલબોાધના ૬--છ શ્લેકકના ત્યાઝ્યાનમાં ઘણું વિષદ કરી 


[૭૮ 


દેખાડવામાં આવ્યું છે માતે અહિ ફ્રી લખવાની જરૂર 
જણાતી નથી. આ જગત્‌ કાર્ય છે, અને ઈશ્વર તે આતું કારણુ 
છે કારણુમાંથી કાર્યની ઉત્પત્તિ થાય છે ને 8શ્વરથી આ જગત્‌ 
ઉત્પન્ન થાય છે. એમ વેશેષિક દર્શાનકારનું મત છે. કેઈ પ્રસગે 
આ મતનું સ્વરૂપ ખતાવવામાં આવરે, પૂર્વમીમાંસા શાસ્ત- 
કારનું આવું મત છે કે આ જગવ્‌ સ્વતત્ર છે, અને આવું 
જગવ જેઈ વખતે હતું નહિં આ મીમાંસક લેકે કર્મપ્રધાન 
વાદિ છે. આ સઘળાં આસ્તિક દરન કહ્યાં અતે જેટલા નાસ્તિક 
દર્શન છે તે વેદખાહ્ય છે. તો વેદખાલ્ય મતોનું સ્વમત સ્થાપન 
કરવાથી ખ'ડન થઈ નાય છે. માગે પ્રથક લખવાની કાંઈ આવ- 
શ્યક્ૃતા નથી વેદખાહ્ય બોદ્ધ ચાર પ્રકારનાં છે માધ્યમિક, વે- 
ભાષિક, સોત્રાંતિક, અને ખીજ આહઢુત મતવાળા અને ત્રીજા 
ચાર્વાક જેતું બીન નામ લેોકાયતિક છે, અને વામમત શાકત 
આદિ અનેક મતમતાંતર છે, તે સઘળાનું નિરાકરણુ શ્રુતિઓથી 
ક્યુ છે માટે અહિં શાને લખવું નેઇએ ? ક્રતિના અથનેો 
પ્રકાશ કરનાર ભાષ્યમાં સારી રીતે વિસ્તારથી નિરાકરથુ કયુ છે. 
માટ્ટે દ્વિતીયાધ્યાયતા અણભાષ્મના પ્રકાશથી જાણુવું જેઈએ, 


શ્રા ગોઝુલનાથજી ડહે છે જે સ્વમત નિરૂપણુથી તેનું 
નિરાકરણુ થઇ જશે કારણુ કે સ્વમત શ્રતિ પ્રતિપાદિતિજ છે. 
શ્રીકરયાણુરાયજીતું કહેવું લાલુભટજીના અને શ્રીપુરૃષ્ષ્ત્તમના કહે- 
વાથી અધિક અને અપૂવ નથી તેથી જુદો અતુવાટ કર્યો નથી 
ટિપ્પણુમાં કાંઈ વિશેષ લખવામાં આવ્યું નથી માટે અવુવાદ 
કર્યો નથી. 

આ ચોથા ક્લેડનેો સારાંરા એ છે જે પુવ શ્લોકમાં સ્વ- 
સિદ્ધાંત કહેવામાં આવ્યો હઢુતો જે પરખ્રહ્ધ થ્રીકૃષ્ણુ છે. અને 
અક્ષરષ્રદ્દા પ્રપચરૂપ છે; વ્યાપક છે. એ સઘળુ કહ્યું આ *લે।કમાં 
વાદીના મતો કહેવામાં આવ્યાં જે પ્રપચરૂપે કરી અક્ષરખ્રદ્દ 
પ્રક્ટ્યા છે તેને વારી અનેક પ્રકારથી વદે છે. કેટલાએક માયાના 
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ઉપાદાનથી સરજ્યું છે, માટે માયિક છે. એમ કહુ છે (માયાવાદી) 
કેટલાએક કહે છે, જે ગુણુનું કાર્ય છે (સાંખ્ય) વળી કૈટલાએક 
કહે છે જે દ્વચણુકાદિ કમેથી કાર્ય છે તે ઈશ્વર કાર્ય છે (વેરે- 
ષિક) કૈટલાએક ડણે છે જે આ સ્વત'ત્ર ચમત્કારિક છે (મીમાંસક) 
એ શિવાય નાસ્તિજો વામ શાપ્ત વગેરે અનેક પ્રકારથી માને છે 
પણુ મત ખતલાવાનો એજ હેતુ છે કે રવમત અ'તઃડરણુમાં 
થાય, તેમજ સ્વમતનું પ્રતિપાદન કરવાથી આધિક પરમતનું 
નિરાકરણુ પણુ થઈ જાય; માટે ખીજ મતો દેખાડવામાં આવ્યા 
આ વિષય એવો ઞહઢુન છે. અને વિરતૃત છે. %ે જેટલુ 
લખીએ તે થોડુ પણુ વાંચનારને રસ ન ઉપજે માટે જલરી 
ઉપસ'હાર ડયો છે શ્રીમન્મહાપ્રભુજીનાં ગ્રંથ એવા તે ગભીર 
છે જે જેમ વિત્રાર કરવામાં આવે તેમ અભિપ્રાય ખુલતા જાય 
માર આપ સવેતે મારી એ વિનતિ છે, કે દરરોજ પાઠ કરતી 
વેળાથે અર્થ ઉપર વિચાર ડરતા જાજે જેથી પાઠનું અધિક 
કળી થાય. ૪ 
પૂવે શ્લેકનુ' વ્યાખ્યાન થોડું વિરતારવાછી છે. તેથી હવે 
કમાં કરવામાં આવરી. ખીજ મતોને પૃથક જણ્યાવી ખંડન ક: 
રવાની જરૂર નથી, અને ને તેઓવુ' નિરાકરણુ જાણુવું હોય તો 
પણુ ર્વમત જાણુવાથી ખીજાનુ' નિરાક્રણુ સિદ્ધજ છે માટે 
સ્વસિદ્ધાંત હુવે લખવામાં આવે છે. 


“_ જ ર €- « ક મિ 

₹જમ-તલજ્વતળવારળ મવતાત શ્રતમતમ્‌ | 

સાસ્વયપરદ્‌ાર્થઃ--તત્ત્‌ તે (અક્ષરબ્રહ્મ) ઘતા જ છમ સ્ત્રજારિળ 
એ (જગત્ની) રીતે કરીને મતિ થાય છે રતિ એ રીતને અનેઃ 
વેદનો મરત મત (છે) 

શખ્ટર્થ--તેજ અક્ષરખ્રહા આ પ્રપંચાત્મક (જગત્‌ રૂપ) છે 
એમ શક્તિને! મત છે. 

ભ્ાવાર્થ--તેજ ખ્રહ્ઢા આ પ્રપ'ચાત્મક છે એમ બૃહદારણ્યક 
ની શ્રતિથી જણાય છે જેમફે--- 
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“ સફેતાવાનાલ ” 
અર્થ--તે આ સઘ#ા સાથે થયા, 
ભાવાથ --અઆ સઘળ' અક્ષર ખ્રહ્માત્મક છે એમ આ શ્ર 
સિદ્ધ કરી ખતાવે છે. તેમજ ખીજી પણુ શ્રતિ-- 
“ સવે સત્વર તરક ” 
અથ--અઆ સઘળું ખષ્રહ્ધ છે, એટલે અક્ષર ખ્રહ્માત્મક છે 
ખીજી પણુ શ્રતિ 
“ તજન ” 
અથ --તે બ્રહ્મથી આ પ્રપંચ ઉત્પન્ન થયો છે. તેમાંજ 
પાછો લીન થાય છે અને તેજ આની રક્ષા ડરે છે. 
ભાવાર્થ--આ પ્રપંચને ઉત્પન્ન કરનાર અને ડરી લીન 
કરનાર અને પાલન ડરનાર તેજ ખ્રહ્ય છે. માદરે આ પ્રપંચ પણુ 
નિત્ય છે. આ વિષય પહેલાં લખવામાં આવ્યું છે માટે અડડીં 
વધારે લખવાની જરૂર નથી. 
પ્રકાશમાં શ્રીપુરૂષોત્તમજી પણુ આ ઉપર લખી તે શ્રતિ- 
એઓ લખીને મુંડકની પણુ શ્ર/તિ લખે છે. જેમકે-- 
“યથા મહીપાત્વાવવા દ્દિલ્જુ1જેમાઃ તરદૃતરઃ તમવતે સજાઃ 
તથા અકરાટ્રિેધાઃ લોન્યમાવા$ પવવેતે તત્ર સેવાવિ હતિ ॥ રાતિ” 
અર્થ--જેમ પ્રદીસ્ર અગ્નિના અંગારમાંથી હુનર તણુખા 
નિકળે છે અને તે સઘળા સરૂપ હોય છે તેમજ અક્ષર ખ્રહ્મામાં- 
થી 'પણુ અનેક પ્રકારના ભાવો |નકળે છે અને અંતે તેમાંજ મળે છે. 
આ પ્રમાણે અનેક શ્રતિઓથી સિદ્ધ થાય છે જે પ્રપ'ચના 
આડારમાં અક્ષર ષ્રહ્માજ થયા છે. જેમ નૃસિછહોત્તરતાપિનીમાં 
પણુ પહેલાં લખેલી શ્રતિ લખ્યા પછી ઉપસ*હાા૨ કરતી વેળાએ 
પરમાત્માનેજ જગતના કારણુ કહેલા છે માડે શ્રતિઓનો પરઃ 
સપર આ વિરોધ છે. એમ ન સમજવું. 
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શ્રીગોકુલનાથજ લખે છે કે સ્વમતના નિરૂપણુથી પરમ- 
તનુ' નિરાકરણુ થાય છે, કારણુ કે સ્વમત ક્રતિપ્રતિપાદિત છે 
હુવે જે અક્ષરખ્રહ્મનાં બે સ્વરૂપ કહ્યાં તેનેજ દૃષ્ટાંત દઈ દૃઢ કરી 
દેખાડે છે. 


૩2મ-2્‌ તાવિ મંમાવતજ્ઞયં તાગઝજવિળી ।૫॥ 


સાન્વયપર્ાર્થ:--ત્ર અને છ્િં*વ ( એક જગતૂરૂપ અને તેથાં 
ખીજી' પોતે અક્ષરરૂપ એમ) બે રૂપ વાળ ( અક્રખ્રહ્મ ) બિ 
પણુ મમાવત્‌ ગ'ગાજીની પેઠે જ્ઞેષે જણુવું (જેમ) સા તે (શ્રી 
ગંગાજી એક) ઝજરૂપષેળી જલષપી ( આ'ધે ભાતિકી ) 

શખ્દાર્થ--પ્રપંચરૂપ અને તદ્ભિન્ઞરૂપ એ ળે પ્રકારથી 
અશ્રષ્રહ્માતા પણુ બે રૂપ છે એમ જાણુવું,; તેમાં દૃછાત આપે 
છે જેમ ગગા જળરૂપિભી છે, અને તદૂશિન્ન રૂપવતી પણ્‌ છે. 


ભાવાથ--તે એકજ અક્યરખ્રહ્મતા બે રૂપ છે. એક તો પ્રપ- 
ચ!ત્મક અતે ખીન્નુ' પ્રપચથી ભિન્ન જસ્તાનીઓની ગતિરૂપ એ મળાને 
ખે રૂપ. આમાં દૃકાંત દેવામાં આવે છે જેમ શ્રીંગ'ગાજી એક તો 
જળ રૂપિણી અને ખીજા' તીર્થરૂપિ ણી, એ મળને બે ર્‌પ છે. 


વધારે વિચાર કરી ન્ેતાં શ્રીગ'ગાજીનાં ત્રણુ રૂપ છે તેમ 
પણુ કહી શકાય છે તે *કષે।કમાં લખવામાં આવશે. 


શ્રીગગગાજીતુ' એક તો આધિભોા॥તક રૂપ જે કે જલ રૂખ 
છે, જેની વૃષ્ઠિથી વૃદ્ધિ દેખાય છે, અને વધારે તાપથી હ્વાસ દે 
ખાય છે જે જત સર્વ બ્યવહાારમાં કામ આવે છે તે શ્રીગ ગા- 
જીનું આધિભેોાતિક રૂપ કહેવાય છે. ।પા। 

એ પ્રમાણે પાંચમાં “લોકમાં ગંગાજીતું પ્રથમ સ્વરૃપ 
દેખાડવામાં આવ્યું. હુવે આ છઠ્ઠા શ્લોકમાં તેનું ખીશ્ઠું જે આ: 
ધય'ત્મિક તીર્%રૂપ છે તે દેખાડવામાં આવે છે. 
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૭ હ ટ *ષષ્ 

સૂજમ્‌-મદાભ્યસયુતા નળા સેવતાં મુસ્ત્મિસ્તિ હં 

મયારમામીવિધિના તથા ત્રસ ગુટ્યતાય્‌થા 

સાન્વયપર્‌ાર્થઃ--તાટાત્મ્વસયુતા (પાતાના) મ'હાત્મ્યે કરીને 
સયુક્ત એવાં (તીર્થરૂપી ફે જે) મર્યાક્‌ામાર્મવિધિતા મયાદા મા 
ગની રીતે લેવાં ( સ્તાત, દાન, પૂજન વગેરે કરીને ) સેવા 
કરનારાં શાં મનુષ્યોને ઝુ મુસ! ભે.ગ અને મોક્ષરૂપી 
(ફૂલને) આપનારાં છે તથા તેમ વ્રજ અદારષ્રહ્ા અવિ પણુ 
થુઝવતાં ન્ાણુવું. 

અર્થ--મરવીદા માર્ગના પ્રકારથી સેતા કરનાર મનુષ્યોને જે 
માહાત્મ્ય યુક્ત છે ને ભોગ મોક્ષ આપનાર છે તે (તે તીથ 
ર૫) આધ્યાત્મિકી નાણુવાં જેઈએ, તેમ અક્ષર ખ્રહ્મ પણુ જાણુવા. 

ભાવા્થ--જે ગ'ગાજીનાં ત્રણુ રૂપ કહ્યાં છે તેમાંનું પ્રથમ 
રૂપ જે આધિલાતિક તે તો પૂર્વ શ્લોકમાં કહ્યું, હુવે આમાં આ: 
ધ્યાત્મિકતું પ્રતિપાદન કરવામાં આવ્યું છે તો આધ્યાત્મિક તેજ 
રૂપ નાણુવુ' ફે જે તીર્થરૂપ છે. એટલે જેમાં સતાન પૂજાદિ 
મયાદા માર્ગની પદ્ધતિથી વિધિ પવેક કરવાથી શાસ્ત્રોક્ત ધર્મ સિદ્ધ 
થાય છે. જે ફે પ્રવાહુમાં જે જળ છે તે, અને એક ઘડામાં જળ 
ભરૅલું છે તેમાં જળપણુાથી તે! કાંઈ વધારે ઓછી દેખાતું નથી, 
તો પણુ જે માહાત્મ્ય પ્રવાહુનુ' છે તે માહાત્મ્ય ઘડામાં રાખેલ 
ગ'ગાજળરનું નથી, એટલે પ્રવાહમાં સતાન કરવાથી જે ભોગ મોક્ષરૂપી 
ફ્‌॥ા મળે છે, તેજ ફૂછી સો બસે। ગાઉ પર ગ'ગાજળથી નાહાવાથી 
મળે નહિં; મળે છે એમ કેઈ સ્મૃતિ સાક્ષી રેતી નથી એમ 
શ્રીપુરૂષાોત્તમજી લખે છે. પ્રવાહમાં જે જળ છે અને ખાહિર 
જે ભેદ છે તેજ શ્રીગ'ગાજીતું રૂપાંતર છે. તેમજ પ્રપ'ચ અને 
પ્રપપચથી ભિન્ન એ અક્ષરખ્રહ્મનાં બેય રૂપ જાણુવાં ન્નેઈએ, 
જેમ ગ'ગાજીના આધિભોાતિકરૂપમાં વૃહ્ઠિહમાસ છે, તેમ પ્રપંચમાં 
પણુ છે, જેમ માહાત્મ્યયુક।્તના સેવત કરવાથી ભોગ મોક્ષ મળે 


હડ 


છે જેમ ખાહિર ઉદ્ધત જેવળ જળના સેવનથી ભે!ગ મોક્ષ નથી 
મળતો; તેમ કૈવળ પ્રપ"ચની ધ્યાનાદિ ઉપાસનાથી મોક્ષ થતે 
નથી આ સઘળ* દૃષ્ાંતમાં પણુ ઘટે છે. મૂળ શ્લોકમાં લથતાં 
એવે! શખ્દ આવેલો છે. તે સેક્ૃ ધાતુથી શત્‌ પ્રત્યય કરવાથી 
પ્રચોગ થયો છે આને વાસ્તે કોઈ એમ સમજે કે આ ધાતુ 
_આત્મનેપદીજ છે માટે શાનચ પ્રત્યયજ થવો નેઇએ, તે! તેને 
વાસ્તે એમ નિયમ છે જે અનુદાત્તેત્‌ માની આત્મનેપદ છે તે 
અનિત્ય છે, માટે પરસ્મૈેપદ પણુ ખની શકે છે. અને આવા 
પ્રયાગ પણુ આવે છે-- 


“ ત્વાં તેવતાં સુર્કૃતા વછવૉડન્તરાથા ” 

આમાં પણુ સેવતાં એવો પ્રથોગ છે તેથી સેવતાં આ 
પ્રયાગ અસાધુ છે એમ ફેઈએ શકા રાખવી નહિ. આ “લેકની 
વ્યાખ્યાએમાં ટીકાકારો વધારે લખતા નથી તેથી અનુવાદ 
કવો નથી । ૬ ॥। 

પાંચમા તથા છડ્ડા શ્લોકમાં ગગાજીનીં આધિભાંતક તથા 
આધ્યાત્મિક સ્વરૂપ દેખાડ્યું હુવે આ સાતમા શ્લોકમાં અ!ધિ- 
દેવિક સ્વરૂપ દેખાડવામાં આવે છે. 


પ ૧ ₹ ર ન. 
મત2મ-તત્રેવ રૅવતા મુતિમનયા યા ₹રયત ઘાવત 

મમાયાં ત વિશેવેળ પ્રવાદામેજજ્ય 1 
સ:સ્વપર્‌ામઃ--સત્ર તે (બે રૂપવાળાં શ્રીંગ'ગાજ) માં ણવ 
જ યા જે જેવતા દેવતારૂપી જાતે મૂતિવાળાં (આધિદવિક ગ" 
ગાજી છે) બા તે (આધિ દેવિકી મતિ) મસવ ભક્તિવડે મમાં 
ગ'ગા પ્રવાહમાં અ જ સત્‌ કોઈક વખતે (ભક્તિના ઉહ ની 
વખતે અથવા ગ'ગાઠ્વાર વગેરે કોઇક સ્થળમાં) પવેક્ષવળ વિશેષે 
કરીને (ભક્તિની ઘણીક અધિકતાયે કરીને) ત્રવાદામૅદ્વુ૪વે 

(દેખાતા) પ્રવાહમાં અભેદ ખુદ્ધિવાળા (પુરૂષ)ને 


૮૪ 


અર્ય--તે (આધિભાતિક અને આધ્યાત્મિકરૂપ ગ'ગાજી)માં 
દૈેવતારૂપ ગ'ગાજી છે. અને તે જ્યારે ભક્તિનો ઉત્કર્ષ થાય 
ત્યારે કચાંક દેખાય છે. દેવતારૂપ ગ'ગાજીમાં જેની ભક્તિ વધે 
છે. તેને પ્રવાહુમાં દર્શન દીએ છે. ડારણુ કે પ્રવાહુથી ગ ગાજ 
અભિજ્ઞ છે એમ એ (ભગત) ની ખૃદ્ધિ છે માટે. 


જૂ 


ભાવાર્થ--શ્રીગ'ગાજીતું તૃતીય સ્વરૂપ જે આધિ દેવિક છે 
તેનું પ્રતિપાદન આ શ્લેકથી કરવામાં આવે છે. ગગાજીનું આધિ 
'દેવિકરૂપ આધિલાતિક અને આધ્યાત્મિક ગગાજીમાં જ રહે છે 
જેમ જળમાં અને તીર્થમાં ભેટ દેખાડવામાં આવ્યો તેમ તીથ 
રૂપથી ભિન્ન દેવતારૂપ દેખાડવું જેઈએ ત્યાં કહે છે ફે મૂતિ 
ર્‌ેખાય છે. આ જે મૃતિ દેખાય છે તે આધિકદવિક ગ'ગાજીનું 
રપ છે, . કદાચિત્‌ અણુ એવી શા કા ઉપજવા અવસર મળે છે, કે 
એ મૂતિ ફે।ને દેખાય છે અને કાં કયાં દેખાય છે. તેના ઉ- 
ત્તરમાં કે ભક્તને દર્શન થાય છે. ન્યાં ભક્તિ વધે છે ત્યાં દરત 
થાય છે. અથવા ગખગાદ્વારાદિ રથલે।માં દર્શન થાય છે. આ જે 
દર્શન થાય છે તે ભક્તિથીજ થાય છે કાંઈ મયોદામાર્ગના પ્ર 
કારથી ઉપાસના કરવાથી થતું નથી એ વાત સૂચવવાને મૂલ 
થ્ઞોકમાં ભક્તિ એ પદ મૂકવામાં આવ્યું છે. 

શ્રીપુરૂષાોત્તમજી પ્રકાશમાં લખે છે આધિદૈવિક ગગાજનું 
સ્વરૂપ છે એમાં પ્રમાણુ થ્રીમુસાં/જી આપે છે. એટલે વિવૃતિમાં 
કદ્ર છે જે નત્ર પ્રતાળમ્‌ તો તે પ્રમાણુ શાખ્દ અને પ્રચ્યક્ષ. 
પુરાણાદિકમા કથા છે તેથી સિદ્ધ છે. જેમકે પુરાણાંતરમાં આવી 
પણુ કથા છે કે ભગીરથ રાજાએ શ્રીંગગાજીને ભીષ્માદિના મા 
તૃભાવથી ખીરાજતાં ન્નેયાં છે. ખીજુ' ભગીરથને ગંગાજી પ્રસન્ન 
થયાં અને વરદાન આપ્યું પત્યાદિ કથા કેવલ આધિલોાતિકમાં 
અથવા આકદ્યાત્મિકુમાં ઘટ્ટેજ નહિ. તે આધિદૈવિક વિશિષ્ટમાં 
ઘટે છે. જેર્તું વણુ'ન કરવામાં આવે છે કૈ શરત્કાલના ચ'દ્રમા 
જેવાં શ્વેત છે જેના ઝુકુટમાં ચદ્રક્લા બાંધી છે. જેના ચાર ભુજ 


ત્પ 


છે અને તેમાં ફુમથી કલશ, કમલ, વરસુદ્રા અને અભયગ્નદ્રા છે. 
જેનાં શ્વેત વસ્ર છે, જેનું વાઢુન મકર છે, ઈત્યાદિ પ્રકાર જેતું 
વણુન કરવામાં આવે તે વિના આધિદેવિકીમાં કેમ ઘટે? પુરા- 
ણુમાં તો ઘણાએ શ્રીગ'ગાજીની ખાબતમા ઇતિહાસ છે પરંતુ 
ગ્રંથ ગારવના ભયથી અહીં દેવામાં આવ્યાં નથી તેથી શખ્દ પ્ર 
માણુ સિદ્ધ છે. હવે ખીન્તુ પ્રમાણુ પ્રત્યક્ષ તે પણુ કહેવામાં અઃ- 
વ્યું છે કારણુ કે ભક્તિથી શ્રીગ ગાજીની મૂંવેનાં દર્શન થાય છે 
તો તે કેતો ગ'ગાદ્દારાદિ સ્થલમાં અથવા ઝૃઢાદિષ્રમાં પણુ થઈ 
શકે છે, આથી ચાક્ષુષ પ્રયક્ષ કહેવાયું શ્રીવહ્માભાચાયેજુએ ભક્તિ: 
થી દેખાય છે એમ કણં અને વિવૃતિમાં કડાં જે ભક્તિ વધે 
ત્યારે એટલે ન્ત્યારૈ ભક્તિનો ઉદ્રેક થાય ત્યારે એમ કહ્યું અ યુક્ત 
છે. માઝે જ૧સ્િત્‌ પદનો ખીજે પણ્‌ અર્થ કરવામાં આવ્યો છે કે 
ઝૃઢાદિકમાં પણુ દર્શન થાય છે, હુવે ઝૃહાદિકમાં જે દગાત 
થાય છે સઘળા ભક્તોને થાય ઝે કોઇનેજ ? જે સઘળાને થાય 
એમ કહે તો તેમ તો બનતુ નથી કારણ કે જે સઘળા ભત્તને 
ઘરમાંજ ગ'ગાજીનાં દર્શન થયા કરે તો ત્યાં સુધી કોઈ જય 
નહિં માડે શ્રીઆચાર્યજી મૂલ “લોકમાં આજ્તા ડરે છે જે ત્યાં 
દેવતામૂ'તિ દેખાય છે એટલે આધિલાતિદમાં અને અધ્યાત્મિકમાં 
દેખાય છે તે પણુ બહુજ ભક્તિ વધે ત્યારે; અને તે પણ કેક 
ડેકાણે એટલે ગ'ગાદ્ધાફાદિ સ્થલવિશેષમાં;્‌ આમ દેખાવામાં પ્રઃ 
ચોજન કહે છે કે ભક્તને વાસ્તે. જે ભક્ત સાધારણુ મયાદા 
માર્ગથી ઉપાસના કરતો હોય તેને નહિં, પરતુ ભક્તિ જેને સિદ્ધ 
થઈ ગઈ હોય તેને દર્શન દીએ છે. આ શ્લોકમાં “વવાઇામેર 
સુજય? ર1મ પદ છે આનો સરલ એવો પણુ અર્થ થમ રાષ્ે 
છે ફે પ્રવાહમાં જે અભેદ ખુદ્ધિ તેને સાર્‌ એટલે પ્રવાહ અને 
ગગા એકજ છે આ ખુદ્ધિને સારૂ દર્શન આપે છે, આવો 
અર્થ કરવો નહિ' કારણુ કૈ એ અર્થ બાધિત છે. અને સર્વ 
વ્યાખ્યાકાશ્ને સ'મત નથી અને કાંઈ વિશેષ ચમત્કારિક નથી 


૮૬ 


તેથી આદત નથી. સાધારણુ વિચાર કરીએ તો પણુ એમ જણાયે 
છં કે પ્રવાહુમાં આધિ દેવિક ગ'ગાજીમાં ભેદખુદ્ધિ ભક્તની ન 
થાય તે વાસ્તે ગ'ગાજી તેને દર્શન આપે છે, આ કહેવું ફલ્ગુ 
[વચારથી છે માટે તેમ અર્થ નહિ' કરવો. પ્રવાહુમાં અને આધિ- 
દવિક શ્રીગગગાજીમાં જેને ભેદબુદ્ધિ નથો તેવા ભક્તજનને સારં 
દર્શન દીયે છે કારણુ કે ભક્તવશ છે તેથી પ્રવાહુના મધ્યમાં 
પ્રત્યક્ષ થાય છે. 


ટિપ્પણુમાં શ્રીત્રજરાયજી લખે છે ફે મૂલ *લેકમાં જે ઇચ્‌ 
પદ મૂકવામાં આવ્યું છે તેના બે અર્થ થઇ શકે છે એક તો 
કાલવાચક છે અને ખીજુ' સ્થાનવાચક છે; કાલવ!સકને અથ તો 
વિવૃતિમાં કેયા છે કે જ્યારે ભક્તિનો ઉદ્રેકુ થાય ત્યારે પ્રવાહમાં 
પ્રત્યક્ષ થાય છે અને સ્થાનવાચકને અર્થ પણુ કરવામાં આવ્યે 
છે જે ગહાદિકમાં અથવા ગગાદઠ્દારાદિ રથલવિશેષમાં પ્રત્યક્ષ 
થાય છે; સ્રા બન્ને અથ ફરવામાં આવ્યા છે, પ્રત્યક્ષ થાય છે 
તેનો અર્થ એમ કરવો કે છ પ્રકારતું પ્રત્યક્ષ છે તે માંહેલા પ્રકાર 
ચોગ્ય અને સ'ભવે તેટલા લેવા ન્નેઈ એ. 


શ્રીગાોકુલનાથજી લખે છે જે જેમ ગ'ગાજનું આપિદેવિકરૂપ 
ભક્તિથી દેખાય છે, તેમજ પુરૂષોત્તમતું સ્વરૂપ પણુ ભક્તિથીજ 
રૈખાય છે. 


હુવે શ્રીવહુલનાથજી વિવૃત્તિમાં ઉપસ'હાર કરે છે. અને 
જે ગ'ગાજીનું દૃષ્ટાંત દીધું છે તેને પ્રકૃતમાં મેળવે છે-- 


આ ઉપરથી એમ [(સદ્ધ થાય છે જે પ્રપ'ચમાંજ ભગવ- 
દાકાર અને ભગવદ્ભપ્તનાં દર્શન થયા પછી ભગવાનમાં જ્યારે 
સ્નેહાતિશય થાય છે ત્યારે ભગવદભેદખુદ્ધિને સારૂ ભગવાન્‌ પ્રઃ 
કટ થાય છે. જેમ ગ'ગાજી આધિલોતિકમાં અને આધ્યાત્મિકમ! 
આધિદેવિક પ્રગટ થાય છે તેમજ અહીં પણુ સમજવું; ત્યાં પ્ર- 


વ, 


વાહુમાં અભેદ ખુદ્ધિ જેને છે તેને માટે અને અહાં ભગવાન 
સર્વમાં છે, સર્વમય છે, એવી ખુદ્ધિ જેની છે તેવા ભક્તને અર્ચે 
પ્રકટ થાય છે. 

પ્રકાશમાં શ્રીપુરૂષાતતમજી લખે છે કે ભાતિકી જ ગ ગાજીમાં 
જે આધિદૈવિકતું પ્રાકટ્ય લખ્યું તેથી ભાતિક જે ભગવદાકાર તેમાં 
અને ભગવદ્દભડ્તમાં તેમજ પ્રાકટ્ય થાય છે. એટલે ભગવદાવિ- 
ભાવ થાય છે. 

ટિપ્પણુમાં લખવામાં આવ્યું છે જેમ આધિબભાતિક ગ ગાઃ 
જીમાં આધિદૈવિક ગ'ગાજીનો આવિલાવ થાય, કાંઈ આપિ દેવિક 
સરસ્વતીનો આવિભાવ થતો નથી; કારણુ કે જે વસ્તુમાં જે હોય 
તે વસ્તુમાં તેનો આવિભે!વ થનાની રીતિ છે. તો આ પ્રપ'ચમાં 
પણુ ભગવાન્‌ ખીરાજે છે માટે આવિભાવ થાય છે. પ્રપંચમાં 
રહેલા ભગવદાકાર અને ભગવદભક્ત તેઓમાં ભગવાનને અવિ" 
ભાવ ડ્યારે થાય જે જયારે ભગવાન્‌ સવમાં ખૌરાજે છે એવી 
અભેદ ખુદ્ધિ થાય ત્યારે. જ્યાં સુધી અક્ષરખ્રહ્માત્મકનું જ્તાન ન 
હાય ત્યાં સુષ્ી તો તેવું દશનજ થવું ડુર્લભ છે જ્યારે અભેદ 
ખુદ્ધિ થાય ત્યારે ભગવાન્‌ પ્રકટ દર્શન દીએ છે. 

થીગામઝુલનાથજી લખે છે જે ભગવદલેદખૃદ્ધઠિને દશન 
દીએ એનો અથ એજ જે ભપ્તને દશન દીએ છે. 


શ્રોક્યાણુરાયજી લખે છે જે ભગવાનના આકારમાં અને ભ- 
ગવદૂભક્તમાં ભગવાન છે એમ ખુદ્ધિ રાખે છે તેને જ ભજના- 
દિનુ' ફૂળ પણુ થાય છે, અને જેની લેદ ખુદ્ધિ છે તેને ફળ થતું 
નથી. પ્રત્યુત વ્યર્થ જ પ્રયાસ થાય છે. જે ભક્ત ભગવાનને નેનવી 
રીતે ભજે તેને તેવી રીતે થાય છે. એટક્ષે ભગવ'ન્ને જેની રીતે 
ભજે તેવી રીતે ભગવાન્‌ તેને દર્શન દીએ છે તેમાં પ્રમાણુ-- 


 ચષેવોષાતતે તથેવ મવવીતિ ” 
અથ--પહેલાં લખવામાં આવ્યો છે તેથી પુનઃ નથી લખ્યો 


કન 


મા ઉપરથી એતો સ્પટટ સિદ્ધ થાય છે જે ભગવાનની જેવી 
રીતે ભક્તિ કરે તેવી રીતે તેને કૂળ મળે, પરતુ જે એમજ 
સમજે કે આ ભગવાન્‌ નથી પરંતુ ભગવાનની પ્રતિમા છે. 
અથાત લેદખુદ્ધિ અથવા સગુણુભક્તિ કરે તો તેતો તે શ્રમ 
વ્થ્ર છે કારણુ કે એતો ભસ્મ હોમ સરખું છે અતએવ શ્રીમદ્‌ 
ભાગવતના તૃતીય સ્કંધમાં અધ્યાય ૨૬ *શઞેક ૨૨ 


યો માં સર્નેવુ ફેતયુ લત્તમાતાનમીવરક્‌ || 
દિત્વાડમી મત્તતે યોલ્યાર મર્મન્વેવ ગઝુરો તિત ॥૨૨ 


અર્થ--જે મને સરવ ભૂતોમાં રહૅલ આત્મા ઈશ્વરનો 
પરિત્યાગ કરી મૂહપણાથી પ્રતિમાને ભજે છે તે બભસ્મમાંજ 
હોમ ડરે છે. 


ભાવાર્થ--આ શ્લોક કપિલ દેવડતિ પ્રતિ કહે છે. કે જે 
સર્વ બૂતમાં તટ્મૂત અને આત્મારૂપ અને અ'તયોમીરૂપ કશ્વરને 
છેડી દઈને એટલે સઘાતમાં ત્રિપ્રકારથી રહેલ ઉ8શ્વરને છેડી 
દઇને જે પોતાના મૂઢપણુા।થી પ્રતિમાને ભજે છે તે ભસ્મમાંજ 
હામ કરે છે તે ખરાબર છે અથાત્‌ વ્યયે છે. આ શ્લોકમાં સગુણ 
ભક્તિ અને ભેદ ખુદ્ધિની નિદા છે, કાંઈ સ્વત ત્ર ભગવન્માગને 
નિષેધ નથી ને તેમ હોય તો એકાદશસ્ક ધમાં જે ભક્તિને! 
ઉપરેશ છે તે વ્યથ થાય, આ પ્રમાણે અને વિશેષથી ન્યા- 
ખ્યાન શ્રીસુબોધિનીમાં છે ત્યાં નનેવું. અહીં ગ્રંથ ગોરવના ભયથી 
લગ્યું નથી. 


આ શ્લોકનો સારાંશ એ છે જે આધિદૈવિક શ્રીગગાજી, 
આષિભાતિક અને આધ્યાત્મિક ગ'ગાજીમાંજ ખીરાજે છે. અને 
તે જ્યારે ભક્તિનો વધારો થાય છે ત્યારે તેતું દશેન થાય છે 
તે પણુ કૈઇકને અને કચાંકજ થાય છે, અતે વે પ્રવાડુથી જેને 
અભેદ ખુદ્ધિ છે તે ભક્તનેજ દર્રાન થાય છે. તેથી આ શ્યે[કમાં 
ગ'ગાજીતું આધિ દેવિકરૂપ ખતાવ્યું અને તેમ આ પ્રપ'ચમાં 


૮ 


(જજ 


ભગવદાકારમાંજ અને ભગવદ્દભભક્તમાંજ પુરૂષોત્તમ પ્રકટ થાય 
છે એ સઘ(' પોતાની ખૃદ્ધિથી સમજી લેવું. ॥ ૭ ॥ 

સાતમા શ્લોકમાં અ1ધદૈવિક ગગાજીનુ' સ્વરૂપ કહ્યા પકી 
આગળની વ્યવસ્થા કરવામાં આવે છે. 


મજમ્‌-પત્યક્ષા મા ન સનેષાં પાવામન આત્તયા ઝરે 


સાન્વયપવાથેઃ -પ્રત્યક્ષા પ્રત્યક્ષ--નજરે ₹રતતે દેખાય છે 
સષેજાં બખધાઓને ન (પ્રત્યક્ષ દેખાતાં) નથી (તોપણુ) તથા તે 
(પરમભક્તને પ્રત્યક્ન થનારાં દેવતારૂપ ગ'ગાજી) તેણે કરીને 
સ્તરું ગ ગાજ્લમાં પાજમ્યં ઉત્તમ ડામના વિષયપણ (શાસ્ત્રાદિ 
કમાં નિષેધ ન હોય એવો સ્નાદિક બધે! વ્યવહાર કરવો એમ) 
સ્થાત્‌ (સિદ્ધ) થાય છે. ' 

અથ*--આધિદેવિક એટલે દેવતારૂપ ગ ગાજી સર્વ ને પ્રત્યક્ષ 
નથી, તોપણુ [તેવા] ભક્તને પ્રત્યક્ષ થાય તેવા ગ'ગાજીના સ્થાન 
બત જલમાં દેવતારૂપનું ખટ્લપણુ' છે. 

ભાવાર્થ--દેવતારૂપ ગ'ગાજી ડાઈ સર્વને પ્રત્યક્ષ થતાં 
નથી, તો તેવા ભક્તને શું કરવું નેઇએ ત્યારે તેની વ્યવસ્થા કહે 
છે કે ને ભકિત અતિશય વધે ત્યારે દરોન થાચં પરતુ તે પહેલ્લાં 
એમ તો સમજવાનું છે કે જે મારૂં અભિલષિત અને સર્વસ્વ 
છે તે આ જલમાંજ ખીરાજે છે એટકલ્ષે રવતારૂપ ગગાજી આ 
પ્રવાહુમાં બિરાજે છે. તો તે જલમાં શાસ્ત્રાદિકથી અનિષિદ્ધ સકલ 
વ્યવહાર કરવા એટલે રસ્નાનાદિક કરવું અને સર્વ સ્થાનમાં આ 
ધિ દંવિક ગ'ગાજી ખીરાજે; છે એમ અંત:કરણુમાં ભાવ રાખવે!; 
ને કે આપણુને તેવાં ગ'ગાજી પ્રત્યક્ષ થયાં નથી તો! પણુ ઉત્તમ 
અથિકારીને તો તેજ પ્રવાહમાં પ્રત્યક્ષ થાય છે, તો આપણુની 
ઉપર પણુ જ્યારે શુપા કરશે ત્યારે તેમાંજ પ્રત્યક્ષ થઈ દશેન દેશે, 
શ્રીપુર્ષાોત્તમજી પણુ એજ લખે છે. તેમ પ્રમુતમાં ભગવાનના 
અષિકાનભત આ-પ્રપચમાં પણુ એવી રીતે ભાવ થાય છે. જેમ 


૯૦ 


દેવતારૂપ ગ'ગાજી સર્વને પ્રત્યક્ષ થતાં નથી તેમ ભગવાન્‌ પણુ 
સર્વને પ્રત્યક્ષ થતા નથી, જ્યારે ભકિત વધે છે ત્યારે ગગાજીનાં 
દરોન થાય છે તેમ ભગવાનના પણુ ૬શ*ન થાય છે, ગ'ગાજીનાં 
દશન પ્રવાહુમાં થાય છે તેમ ભગવાનના દરોન પ્રપ'ચમાં થાય 
છે. જેને ગ'ગાજીના દશેન નથી થયા તેવા ભક્તે અને જેને દરોત 
થયા છે તેવાએ એમ સમજવું જેઈએ કે આ પ્રવાહુમાં ગંગાજી 
બીરાજે છે માટે અનિષિદ્ધ સર્વ વ્યવહાર પ્રવાહુમાં કરવા, તેમ 
ભગવદીયે પણુ એમ સમજવું કે ભગવાન્‌ આ પ્રપચમાં બિરાજે 
છે તો અનિષિદ્ધ સકલ વ્યવહાર પ્રપ'ચમાં કરવા તેથી દૃણાંત અને 
દ્રાણાતિક મળ્યા 

હુવે ભક્તિથી ગ'ગાજીનાં દર્શન થયા પછી પણુ પ્રવાહુ ૬- 
રનની વિશેષતા કહેવામાં આવે છે. 


થમ્‌-વિરિતાય ૧છાતાજે પ્રતીત્યાડવિ વિશિષ્યતો। રા 


સાન્વમપરાબઃ--તેમજ લત્‌ તે (શ્રીગ ગાજતું) જલ છિ 
નિશ્ચયે કરીને વિદિતાત્‌ શાસ્ત્રમાં કહેલા જાલ ફૂલથો અ અને 
દ્રતીશા ( સો.ટટાએના અતઃકરણુની ) પ્રતીતિવડે આવ પણુ 
વિક્ષવ્યત (બીજા જળ કરતાં) વિશેષ થાય છે. 

અર્થ--શાસ્રાદિમાં કહ્યું જે ટૂળ તેથી અને અ'તઃકરણુમાં 
પ્રતીતિએ અધિકપણું જણુય છે. 

ભાવાર્થ--ભત્યુત્કટ ભક્તિથી દેવતા રૂપ ગ'ગાજીનાં દશન 
થયા પછી પણુ પ્રવાહ રૂપ જે ગ'ગાજી છે તેના દર્શનથી સ્વગો- 
દિકથી અને મોક્ષાદિથી હૃદયમાં વધારે સમજાય છે તેમજ અ" 
ત્યુતકટ ભક્તિ વડે બ્રહ્મના દર્શનથી સ્વગોાદિ સુખ ન્યૃત છે વધારે 
શું પણુ સાનીતું ફલ જે મોક્ષ તેથી પણુ વધારે સુખની પ્રતીતિ 
થાય છે. આ પક્ષમાં કાંઇક અધ્યાહારાદિ ડ્લેશ પડે છે, મધ્યે થ્રી 
[વડુલેશજી પક્ષાંતરથી ગ્ર*થની ચે।જના કરે છે. માટે વિવૃતિમાં 
થન્ટા લખે છે તેમ સઘળો વિવૃતિની ટીકાઓમાં પણુ વ્યાખ્યાને 


હ્ય 


જૂટ્દાં જૂદાં કરેલાં છે તેમાં બહુજ તફાવત નથી પણુ જુજ લેદ 
છે તે આ પ્રમાણે. 


ભાવાથ--ગગાજી સવને પ્રષક્ષ નથી તો જેઓને પ્રત્યક્ષ 
નથી તેવા ભક્તજનોએ પણુ આમ તો સમજી રાખવું ફે દેવતા 
રૂપ શ્રીગ'ગાજી આમાંજ ખીરાજે છે માટે આ દેવતા રૂપ ગ 
ગાજીનો આ જલમાં સ'બ'ધ છે તો તે જયમાં પોતાની સારી 
કામના રાખવી એટલે શ્રદ્ધા પૂવેક સ્નાનાદિ અનિષિદ્ધ વ્યવહારે 
કરવા અને એ પ્રમાણે કરવાથી મહાત્માઆના અ'તઃકરણુમાં 
જે જે ગંગાજલ દર્શન કરવાથી ફળ કહેલાં છે તેથી પણુ વધારે 
જાણુવામાં આવે છે અને ને તેમ છે તો બીજા જલથી આ જલ 
અધિક શ્રેછ જાણુવું જેઇએ, કારણુ કે શ્રીગગાજીનો આમાં સાઃ 
ક્ષાત્કાર થાય છે; તેમજ જેમને શ્રીભગવાનૂને। સાક્ષાત્કાર થયે 
નથી તેવા ભક્તજનોએ શ્રદ્ધા પૂવેક ભગવત્પ્રતિમાદિમાં ભજના 
દિક ડરવું અને એમ સમજવું કે ભગવત્તસાક્ષાત્કાર આમાં થરો 
જેઓને ભગવત્સાક્ષાત્કાર થયો છે અથાત્‌ જેઓના અંતઃકરણમાં 
ભગવાન્‌ સનિહિત છે, ભગવાન્‌ બિરાજે છે તેવા ભપ્તજનેો ઈતર 
મતનુષ્યથી અથવા ખીન્ા ભક્તથી શ્રેછ છે. માઢ શ્રીમદ્ભાગવતના 
એકાદરાસ્કૃધમાં એકાદરમા અધ્યાયમાં ભગવાને કહ્યું છે કૈ “મારા 
ચિન્હ્ના અથવા મારા ભક્તજનન! દર્શન સ્પર્શન અને અ્ચ- 
નથી ભક્તિ થાય છે? એટલે ભક્તિના કારણુમાં ગણાવ્યું છે, આ 
ઉપરથી પણુ એજ જણાવ્યામાં આવ્યુ છે ભગવત્પ્રતિમામાં અ 
થવા ગુરુ આદિ મહાત્માઓમાં શ્રદ્ધા પૂવેક અનિષિદ્ધ વ્યવહારે 
કરવાથી ભગવાન્‌ કુપા કરી પ્રકટ દર્શન દેછે, અને તે દશન 
યવાથી જે આનદ થાય છે તે જ્તાનીજનોના કૂળ રૂપ જે મોક્ષ 
તેથી પણુ અધિક છે. શ્રીપુરૂષાોત્તમજી અને શ્રીકર્યાણુરાયજી અને 
શ્રાંત્રજરાયજી અને થ્ીગોઝુલનાથજી આ વિષય પર વધારે અને 
અપૂવે લખતા નથી જેથી અનુવાદ કર્યા નથી બે પક્ષ તો સઘ 
ળાઓએ સ્વીકુત છે. આ આઠમા શલેોકનેો સારાંશ જે-- 


હર્‌ 


શ્રીગ'ગાજીનાં જેઓને દર્શન થયાં છે તેવા ભડતાોએ અને 
જએઓને શ્રીગ'ગાજીનાં દશન નથી થયાં તેએએ શ્રીગ'ગાજી આ 
પ્રવાહમાં ખીરાજ છે, એમ સમજીને શ્રદ્ધા પૂર્વક શાસ્રાબાધિત 
સકલેષટ વ્યવહાર કરવા, આવા ભડતને સર્વત્ર ગ'ગાજીના દર્શના- 
નુભાવથી ગગા દશન જન્ય જે ફૂળ શાસ્ત્રોકત છે તેથી વિશેષ 
દેખાય છે કારણુ કે સર્વત્ર તે ભાવ રહે છે. તેમજ ભગવાનના 
વિષયમાં પણુ સઘળી ક્ટિએ પોતાની મેળે સૈળવી લેવી, આ 
ગ'ગાજીનું તો કેવળ દૃષ્ટાંત દેવામાં આવે છે. અને વિષય તે ભ- 
ગવાનનોા છે અને તે ભકિતમાર્ગીય છે. આપ લોકો આ વિષયને 
સાધારણુ ના સમજતાં આ પર સારૂ લક્ષ આપશે! કારણુ કે 
શાસ્ત્રીય વિષય છે અને આજ કાલ પ્રકિયા લેપાઈ ગઈ છે. ૮ 

છઠ્ઠા સાતમા અને આઠમા શ્લોકમાં જે ગંગાજીના દૃણટત- 
થી કહેવામાં અવ્યું' તે હવે દષ્ટોતિકનો સાથે મેળાવે છે. 


મળમ્‌-યથા ઝઇ તથા સવે યથા રસા તથા ૩૬ત્‌ | 
યથા રૅવી તથા *ષળસત્રા્યેતરિદોન્યતે॥શ॥ 
સાસ્વચપર્‌ાથેઃ--ચથા જેમ ઝં (દેખાતું પ્રવાહરૂપી) જલ 
તથા તેમ સવ ખધુ' જગત્‌ ચથા જેમ જ્ષસ્દા (પાપાદિક નિવૃત્ત 
કરવામાં ) શક્તિવાલાં (તીયેરૂપ શ્રીગ ગાજી) તથા તેમ વૃટ્ત્‌ 
અક્ષરખ્રહ્મ (અને) ચથા જેમ ફેવી રેવતારૂપી (આધિ દૈવિકી શ્રીઃ 
ગગાજી) તથા તેમ જીષ્ળ; ( સવ જ્--સર્વ" શકિતમાન્‌ ) શ્રીકૃષ્ણ 
(જાણુવા હવે) રઈ આ સિદ્ધાન્ત વિષે તત્ર તે (આધિ દૅવિક વિ- 
ચાર)માં બાષિ પણુ ૧્તત્‌ એ ( આગળ ડહેવાનું ) ૩સ્થતે 
કહીએ છીએ. 
શખ્દાર્થ--જેમ દેખાતું પ્રવાહ્રૂપી જલ તેમ ખધું જગત્‌ , 
જેમ પાપાદિક નિવૃત્ત કરવામાં શક્તિવાલાં તીર્થર્‌પ ગંગાજી તેમ 
અક્ષરખ્રહ્દા અને જેમ દેવતારૂપી આપધિદેવિકી શ્રીગંગાજી તેમ 
સવજ્ત-સર્વાશક્તિમાન્‌ થ્રીકૃષ્ણુ જાણુવા, હુવે આ સિદ્ધાન્ત વિષે 


હડ 


તે આધિદૈવિક વિચારમાં પણુ એ આગળ ડહેવાનું કહીએ છીએ, 
અથવા જગત્‌ રૂપમાં પણુ આગળ જે કહેવાનું છે તે કહિએ છીએ, 


ભાવાથ--ગ'ગાજીનાં ત્રણુ પ્રકારનાં શ્વરૂપ કહેવામાં આવ્ય! 
તે તો એક ટૃછાંત છે. પરતુ પ્રકૃતમાં તો ખ્રહ્માના વિષય છે માટે 
તે ખ્રહ્મની સાથે મેલાવવાં જેઇએ એમ સમજી શ્રીમદાચાર્ય ચ 
રણુ નવમા શ્લોકમાં તેજ મેળવે છે. જેમ ગગાજીનું આંધભઃ- 
તિક રૂપ જલ છે તેમ અહીં આ જે પ્રપ'ચ છે, તે ખ્રહ્મન્‌' 
આંધભાતિક રૂપ છે. અને જેમ ગ'ગાજીનું આધ્યાત્મિક રૂપ તી: 
થાત્મક છે. કે જે ખીન્ન જળથી શ્રેણ અને પાપ નિવારણાદિમાં 
સમર્થ છે. જેમાં સ્નાનાદિક કરવાથી શાસ્ત્રોકત પુણ્ય ફળ મળે 
છે તેમ આંહિ બહુત્‌ છે. તેજ અક્ષરખ્રહ્યા કહેવાય છે. તે આધ્યા 
ત્મિક છે અને જેમ મૂતમતી દેવી એ આધિ દેવિક છે તેમ સઃ 
વંજ્ત સર્વ શક્તિમાન્‌ સચ્ચિદાન'દ શ્રીદુષ્ણુ તે આધિ #વિક છે, 
આ પ્રમાણે સમજી લેવું, હુવે આપિલેોાતિક જે ગગાજીનુ' રૂપ 
જળ છે તે એકજ પ્રકારનું છે, અને અહીં એટલે અ શુદ્ધાટૂત 
સિદ્ધાન્તમાં જે પ્રપંચ છે તેમાં કાં15 વધારે કલ્પના ડરવામાં 
આવી છે ને દશમા શ્લોકમાં આવશે 36ત્યાદ તારતમ્ય છે માઝે 
શ્રીમદાચાર્ય જ આત્તા કરે છે કે આ સિદ્ધાન્તમાં અઃ કાંઇ વપારે 
કહીએ છીએ. 


શ્રીપુરૂષાોત્તમજી પ્રકાશમાં જે પૂવીડત છે તે પ્રમાણે જ કહે 
છે અને દૃષાન્તમાં અને દાષોતિકમાં વધારે અંશ મેળાવે છે ન્ે- 
મ કે--જેણુ ગ ગાજીનાં દર્શન જ્યા છે એવા જે ભક્તજન છે 
તે જેમ થ્રીગ'ગાજીતું આધિભાતિક રૂપ જે જળ છે તેમાં ગ" 
ગાજીતું સથાન છે એમ સમજીને જે જળમાં અનિષિદ્ધ વ્યવહારે 
કરે છે, અને તીથના દશનથી જેમ ખીજા જળથી અધિકપણું 
અને માહાત્મ્ય ખુદ્ધિ રાખે છે તેમ જે ભગવદ્ભડતને ભગવા- 
નનું દશાન થયું છે તેવા ભગવદ્‌ભડતને ભગવત્સ્વરૂપ અને ગુર્‌ 
આદિથ્રી આ સઘળા પ્રપ'ચમાં પ્રાણિમાત્રમાં ભગવદૂભાવનું સ્કઃ 


કનેડ 


પ 


તને. 


રણુ થાય છે, અને અક્ષરખ્રહ્મમાં જ્ઞાનિયે માનેલા સૌક્ષથી પણુ 
અધિક ભાવ જે ભગવદ્ધામપણુા રૂપ અક્ષરત્તાનાત્મક કૂળ પણુ 
થાય છે, અને જેને શ્રીગ'ગાજીતાં દર્શત થયાં નથી એવા શ્ર 
દ્વાલુ ભકતજનનોા જેમ ગ'ગાજળવવી શ્રદ્ધાપૂવેક સ્નાનાદિ વ્ય- 
વહાર અને તીથ માં બીન જળથી આધિકયનું સ!ત ફૂળ જેમ 
કમથી થાય છે, તેમજ જેને ભગવત્સાક્ષાત્કાર થયે! નષી એવા 
શ્રદ્ધાળુ ભગવદ્‌શકને ભગવત્સ્વરૂપ જે પ્રતિસા આદિમાં શ્રદ્ધાપૂ- 
વક સેવાદિ વ્યતડાર અને અક્ષરખ્રહ્ઞમાં જ્ઞાનનું ર્‌ાળા જે મોક્ષ 
તેથી અધિક જે ભગવદ્ધામતનું પરોક્ષ જ્ઞાન તે થાય છે. 
ટિપ્પણુમાં શ્રીત્રજરાયજી ચતુર્થચરણુને! અથ ઝાંઈ ભિન્ન 
પ્રકારથી કરે છે તે અહિ' લખ્યો છે. ને ચુકત ભાસે તો મ્રહણુ 
કરન્ે--પહેલે એ સિદ્ધ કરી આવ્યા છીએ કે સેવા ત્રણુ પ્રકા 
રની છે. એક તનુશ્ત ખીજી વિત્ત#જ્ત અને ત્રીજી માનસી આ 
ત્રણુમાં જે માનસી છે તે ઉત્તમ છે અને ફૂળરૂપ છે અને 
પૂ્વોક્ત બે છે તે સાધનરૂપ છે. સાધતરૂપ સેવાથી આ ખાખત 
સિદ્ધ થાય છે જે અહુતા મમતારૂપ સ'સારની નિવૃત્તિ અને 
ષ્રહ્ઘાસ્તાન પોતાની મેળે સિદ્ધ થાય છે; તો આ પ્રમાણે સઘળુ 
લખીને શા માટે જમાવવું નેઈઇએ ? તેના જવામાં પોતે જ 
લખે છે જે તે વાત ખરી છે પણુ આ પ્રપચમાં ખ્રશ્નાત્મકપશુ।થી 
સાન આ જન્મમાં જેઈએ માટે તેતું પ્રતિપાદન કરવું નેઇએ 
માટે શ્રીમદાચાર્યચરણે ઉપપાદન ક્યું છે. જે આ જન્મમાં તેવું 
સાન ન થાય તો સેવાતું કૂળ ભોગ થાય અને ભોગ એ મોક્ષમાં 
અથવા સખ્ય જે માનસી સેવા તેમાં પ્રતિબંધક છે એટલે 
અટકાવ કરનાર છે મોજ મજામાં મસ્ત થઈ કરનારને માનસી 
સેવા ક્યાંથી હોય ? ભગવદ્શાવની સ્પ્ીરણુ ન થઈ હોય તે 
સઘજીુ પોતાના સુખને માટેજ સમજવું, અથવા વિના ભાવથી 
કરેલું ભગવાન્‌ સ્વીકારે જ નહિ, ભગવાન્‌ રાજભા ગ વગેરેના ભૃખ્યા 
નથી, પણુ ભાવના ભુખ્યા છે. ભાવથી એક તુલસી દલ અર્પષ લુ 
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કયું હોય તો તે પ્રસન્નતાપુવકે પાયસ પ્રાય માને છે. અને વિના 
ભાવથી અર્પણુ કયું હોય તો તે સ્વીકારતા નથી. અસ્તુ આ 
પ્રપંચ અપ્રકૃત જાણી છેડી દેવામાં આવે છે. 


આ નવમા શ્લેકનેો સારાંશ એ કે જેમ ગંગાજીના ત્રણ 
સ્વરૂપ ખતાવ્યાં તેમ શ્રીભગવાન્નાં પણુ ખતાવવામાં આવ્યાં 
અને જે પ્રમાણે વ્યવહાર તદ્રપમાં ભક્તને થાય છે તેમ અહિ 
ભગવદ્‌ભકતના પણુ વ્યવહાર સમજવા. । ૯ ॥। 

નવમા શ્લે।કમાં દૃષ્ટાંત અને દાછણાતિક સૈલન્યાં જેમકે ગ- 
ગાજીતું આધિભાતિકરૂપ જલ છે આધ્યાત્મિક તીર્થરૂપ, અને 
આધિરેવિકરૂપ સમજવા આ દૃછાંતમાં અને દાષાતિકમાં ચે!જતા 
કરવામાં આવી, 

હુવે આ વિષયમાં કાં'ક વધારે કહેવું છે. એટલે જેમ 
ગ'ગાજીનું આધિભાતિકરૂપ એક પ્રકારનું છે તેમ અહિં જગત 
એક પ્રકારનુ જાણુવું ન્નેઈએ, પણુ ત્રણુ પ્રકારનું છે. એ વગેરે 
જણાવવાને શ્રીમદાચાર્ય આ દશમા શ્લોકમાં આજ્તા કરે છે--- 


મૂજમ-ઝમત્ત ત્રિવિધ પાત ત્રલવિભ્જીગિવાલ્તતઃ | 
રેવત1૨૫૧તાસ્તઃ ત્રલળીત્યં દાર્મતઃ ર૦ 


સ્તન્લમપજ્ાર્થઃ - ગમત જગત તુ તો (જે હેતુ માડ) તિવિપ્ર 
(સત્વાદિક ત્રણુ ગુણુનાં કાર્યપણાયે કરીને) ત્રણુ પ્રકારનું વસ્ત 
કહેલું છે તતઃ તે હેતુથી વ્રક્ષ (વેષ્ળુ શિવા: બ્રહ્મા વિષ્ણ અને 
શિવ એ ત્રણુને રેવતારવવત્‌ (ઉપાસ્ય) દેવતાની પેઠે ત્રાસ: 
કહેલા છે ર્ર્મં એ રીતે ધ્રસ્સ નિ અક્દરખ્રહ્મ વિષે છરિઃ દુ:ખ 
હરનારા (શ્રીભગવાન્‌ પુરૂષોત્તમ) મતઃ (આધિદેવિકરૂપ)માનેલાછે. 

અશ્ર--જગત્‌ તો ત્રણુ પ્રકારનુ' કહું છે. અને એ ( ત્રણ 
પ્રકારનુ' છે ) માટે ખહ્ટા વિષ્ણુ અને શિવ એ ત્રણુ રૃપાનુસાર 
રૃવતા પણુ કહ્યા છે. અને જે ખ્રહ્માભાવ પામ્યો છે તેને ઉપાસના 
ઇર્વાને હુરિજ મનાવેલા છે. 
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ભાવાર્થ--જગત્‌ તો ત્રણુ પ્રકારનું છે એટલે ત્રિગુણાત્મક 
છે. અને ત્રણુ સ્વભાવથી પ્રકટ છે. 

પ્રકાશમાં લખ્યું છે કે જગત્‌ ત્રણુ પ્રકારનું છે. એટલે 
ત્રિગુણાત્મક છે. એ ત્રણુ ચુણા! ભગવાનના છે અને ભગવાનમાં- 
થીજ નિકળ્યા છે. માટે શ્રીમટ્ભાગવતના એકાદશસ્કધતા ૨૪ 
માં અધ્યાયના ૩ શ્લોકમાં કહ્યું છે ફે “ પહેલે' તો ત્તાનમય જ 
અર્થ ઢુતો ? એટલે નિર્ગુણુ પરમાત્મા હુતા અને પછે તેમણે 
ગુણોને ઉત્પન્ન કયો. તેમજ શ્રીભાગવતના દ્વિક સ્કંધના અઃ 
ધ્યાય પ માં *લેોક ૧૮ માં કહ્યું છે કે-- 


તત્વ ₹ઝસ્તમ રતિ નિશુળય્ય નુળાજ્નયઃ | 
“-_ __£ પ “* જ 
સ્થાતેતમનિરપેષઝરદાતા માયવા વિમોૉઃ | 


અર્થ--સત્વ, રજ, અને તમ એ નિરુણુ પરમાત્માના 
ગુણ્‌। છે. જગત્‌ કત્તાના ત્રણુ ગુણ્‌ા।નો માયાએ જગતની ઉત્પ: 
ત્તિમાં સ્થિતિમાં અને પ્રલયમાં ઉપયોગ લીધે છે. 


ભાવાર્થ--જેમ કરોળીયો જાળું કરવાસારું પહેલે લાળ 
કહ્યાડે છે. અને પછે તેથી જાળું બાંધે છે તે અહિ ભગવાન્‌ પણુ 
ત્રણુ પ્રકારના જગતની સૃષ્ટિને વાસ્તે પહેલે ત્રણુ ગુણ્‌।ને પોતા- 
માંથી ઉત્પન્ન ડરે છે, ગુથુરૂપ છે માટે ગુણુ રાખ્દથી વ્યવહાર 
છે. સદ્રૂપથી નિ્ગત જે ગુણુ તે સત્વ કહેવાય, અને કેવલ 
ચિદ્રપથી નિર્ગત તેમ કિયાશકિત પ્રધાન ને વળી સદાન'દનેો 
અભાવ જેમાં તલે રજેગુણુ કહેવાય છે, અને આન'દાંશથી તમો 
ગુણુ ઉત્પન્ન કયા છે, તે સઘળા ભગવદ્રપ છે કારણુ કે ભગ- 
વાને જ ઉત્પન્ન કર્યા છે. ભગવાન્‌ તો નિર્ઝુંશુ છે. એમ તે ગુણે 
જગત્‌ની ઉત્પત્તિ, પાલન ને પ્રલયને સાર્‌ ઉપયોગમાં લીધા છે. 
ઉપયોગમાં પણુ માયાયે કરીને લીધા છે. તો માયા એ કારણ 
છે માયા આ એક ભગવાનની શકિત છે, તે જગતને ઉત્પન્ન 
કરે છે. આ માયા મિથ્યા નથી કારણુ કે ભગવાનના અતઃકર- 
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ણુમાંથી ઉત્પન્ન થઇ છે. સર્વ રૂપ ભગવાન્તા સખ'ધથી સવ 
પ્રકૃતિરૂપ છે, માયાએ ગુણ્‌।ાને કાયોર્થ પ્રકટ કરેલા છે માળે જેમ 
પુત્ર માતાને વશ રહે છે તેમ ગુણ! પણુ માયાને વશ છે. આ 
ત્રણુ ગુણનું મૂલ તો શ્રીસચ્ચિાદાન'દ ભગવાન્‌ છે. અને તેથી 
ત્રિુણાત્મક આ જગત્‌ છે અને તે ત્રિસ્વભાવથી પ્રકટ જ ”), 
ગુણાનાો સ્વભાવ ગીતાજતા ૧૪ અક્યાયમાં પ્રસિદ્ધ છે. સર્વ 
ગુણોનો બ'ધકષણાનોા સ્વભાવ છે. તે ગુણે જીવનું બધન કરે 
છે. સત્વગુણુ, રજેગુણુ ને તમોગુણુ શાથી શાથી જીવનું બધન 
કરે છે ? તે ગીતાજીમાંજ લખવામાં આવ્યે છે. જેમકે-- 

તત્ર સત્વ સિમનત્વાન્મજાશવમનામગક્‌ | 

છુર્તતમન વત્નાતિ જ્ઞાનવંમેન તાનવ ॥ ? ૮ | 

અર્થ--સત્વ રજ તથા તમ એ ત્રણ ગુણમાં જ «જે ઉત્તમ 
ગુણુ સત્ત છે તે [નર્મ લ છે તેથી પ્રકારાક છે અને નિરોગને 
હેતુ છે. તેથી સુખના સયે કરી અને જ્ઞાનના સંગે કરી જવને 
ખાધે છે, એટલે લાકિક સુખમાં મગ્ન કરી લૈકિક વંદિક કિયામાં 
પુરૂષને પ્રવૃત્ત કરી તે તે સુખભાગ સાધન ચેનિમાં જન્મ અ- 
પાવે છે, તેથી સત્વગુણુને પણુ બંધકત્વ સ્વભાવ છે તેમ રજે- 
ગુણુનો પણુ તેવોજ સ્વભાવ છે-- 

સત્તા ₹1માત્મજં વિદ્િ ત'ળાતમતમુઝવમ્‌ | 

તાજેવપ્નાતિ જોતેથ વમેતમેન ટેદિનમ્‌ ।। ૭ | 

અર્થ--હે અર્નાન | રજેગુણુને અનુરાગાત્મક જાણુ અને તે 
તૃષ્ણાને અને આસ ગને ઉત્પન્ન ડરે છે જે પદાર્થ સાપ્ત નથી 
થયો તેનો અભિલાષ એ તો તૃષ્ણા અને જે મળેલ છે તેમાં 
પ્રીતિ, આસક્તિ તે આસ'ગ આ બન્નેને ઉત્પન્ન ડરે છે, તે 
રનનેગુભુ કમ ડકરાવીને* જીવને ખાંધે છે નનેટલે અપ્રાપ્ર પદાથની 
ઈચ્છાથી પાપ પુણ્યરૂપ કર્મ કરવાં પડે છે, અને તેનો સંગ 
થાય છે માઝે જીવને બ'ધ થાય છે, તેમ તસોગુણુનો પણુ ખં ધઃ 
તવ સ્વભાવ છે જેમકે-- 
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તવસ્સ્વજ્ઞાનગે વિર મોટનં સવરેદિનામ્‌ | 
તરયરાજથ્યાનિદ્રામિસ્તં સિતપ્રાતિ મા(ત॥૮।॥ 
અર્થ--હે અજીન ! તમેોગુણુની ઉત્પાંત્ત અજ્ઞાનથી નાણ, 
તે સર્વ પ્રાણિને વિપર્યય જ્ઞાન કરે છે, એટલે મોહ કરે છે. અને 
પ્રમાદે કરી, આલસે કરી અને નિદ્રાએ કરી જીવને ખાંધે છે. 
પ્રમાદ એ સમજવે જે કરવાનું કામ હોય તેમાં ભૂલ થાપ આખી 
ન કરવાના કામમાં પ્રવૃત્તિ આલસ્ય એકે જે ડરવાતું કામ છે 
તેનો આરંભ ન કરવાનો સ્વભાવ, અને નિદ્રા તે કે, જ્યારે પુરૂ- 
ખની ઇદ્રિયોની પ્રરૃત્તિ શાંતિ કરી જે સકલ દૃદ્રિયોની પ્રવૃત્તિની 
ઉપર[ત થાય તે નિદ્રા. ખાહિરની ઈદ્રિયોની પ્રવૃત્તિ ઉપરતિ તે 
સ્વષ્ન અને મનની પણુ પ્રવૃત્તિની ઉપરતિ છે તે સુષુપ્તિ, તેમજ 
ચોગ શાસ્ત્રમાં પણુ નિદ્રાનું લક્ષણુ કહ્યાં છે ફે-- 
અમાવયત્યયાજવના દત્ત નિદ્રા ॥ પાતંગઝ મ્‌. ?૦ 
અથ--અમસાવ સ્તાનનો આશ્રય ડરીને જે વૃત્તિ તે નિદ્રા, 
ભાવાથ--તમો ગુણની વૃદ્ધિ થાય છે ન્યારૈ અજ્ઞાન ઘ'ગં 
વધી નય છે તે વાસ્તે ખધા પદાર્થનો અભાવ જણાય છે તેને 
આશ્રષ કરીને જે વૃત્તિ રહે છે તે નિદ્રા કહેવાય, 

આ નિદ્રાથી પણુ જીવને ખ'ધ થાય છે એ પ્રમાણે ગુણે્‌।ને' 
ખ'ધકત્વસ્વભાવ છે તે સુપ્રસિદ્ધ છે. મૂલ રલેકમાં તુ શખ્ટ મૂક- 
વામાં આવ્યો છે તેના એ અભિપ્રાય જે ગગાજીતું આંધલોાતિક 
રૂપ જે જળ તેમાં કાંઈ ત્રણુ પ્રકાર નથી હોતા, આ તો કેવળ 
જગત્માંજ છે જેમ જગત્‌ ત્રણુ પ્રકારનું છે, તેમ તેના ઉપાસના 
કરવાના દેવતા પણુ ત્રણુ છે. એમ તે તે શાસ્ત્રમાં કહ્યા છે. 
દેવતા એ સ્ત્રી પ્રત્યયાંત શખ્દથી એ તાત્પય પ્રકટ થાય છે કે 
એ પણુ પરત'ત્ર છે, તે પણુ પુરાણુપુરુષને અષીન છે. ત્યારે 
તે ખ્રહ્ધા વિષ્ણુ અને શિવને શાને વાસ્તે કર્યા ? એ પ્રશ્ન ઉપજે 
છે. તેના ઉત્તરમાં ડહે છે કે એક એક ગુણુને નિયમમાં રાખવા 
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સાર્‌. સત્વગુણુના નિયામક વિષ્ણુ છે. રન્‍્નેગુણુના નિયામક ખ્રહ્મા! 
છે. અને તમૌગ્ુણુના નિયામક શિવ છે. વિષ્ણુને તથા ખ્રહ્ધાને 
અને રિવને પુરૂષાત્તમેજ કયો છે. કારણુકે પુરૂષોત્તમ સર્વ નિયા 
મક છે, અને સ્વતત્ર છે. ખ્રહ્માદિક રવતત્ર નથી, અને તે ગુણાઃ 
ભિમાની દેવોને કાલકૃત ભય રહ્યાં આવે છે. ત્રિવિધ પુરાણેામાં 
પ્રકૃતિ પુરૂષ નયામકપણુાથી પણુ ખતાવેલા છે. તે ઉપરથી 
આમ સમજવું જે સરવ નિયામક તો પુરૂષાોત્તમજ છે; અને 
ગુણાભિમાતી તો એક એક ગુણાનિયામક છે. કે સ્ઘાનમાં સવ 
નિયામકપણાથી વ્ણુન હાય તો અભેદ ખદ્ધિથી જાણવું, જ્મ 
છાશુવર્જા શ્રતિમાં જીવ અને ઇશ્વરનો ભેદ વ્ણૂુવેલે છે અને 
કોઈ સ્થાતમાં તર્નુવવિર્થ ઇત્યાદિકમાં તેનોજ પ્રવેશ છે એમ 
કહાં છે અને કાર્ય ભેદથી ભેદ છે એમ જણાય છે, કરપભદથી બેચ 
વાત માનવી જેઈએ, તેમ અહોંઆં પણુ સમજુ લેવું આ 
(વષય શ્રી પુર્ષાોત્તમજી કૃત પ્રકાશમાં જેવો. 

હુવે આ વિષયમાં યોજનામાં શ લખ્યું છે તે પર ધયાત 
જેઈ એ, જગત ત્રણુ પ્રકારનું છે. એટલે ત્રણ રવભાવથી 
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અંકટ છે, અર્ષ તો પૂવાક્ત યમાણુ છ અન ખાકામાં કાઇ 


ભેદ છે. તે આ પ્રમાણે, આ[ધદવિકમાં ભેદ કહે છે--“હ્મ: 
વિષ્ણુ રિવને દેવતા રૂપનાં પડે કહ્યા છે, આને! આ અભિત્રાય 
કે જેમ ગંગાજી દેવતા રૂપ છે. અને તેની ભીષ્મનાં માત! 
વગેરે મૃતિ છે અને તે ગંગાજીના અ'શભાવથીજ છે. તેમજ 
શ્રીપુરૂષાત્તમ સવના અ છે અને બ્રહ્માદિ તેના અ શભનત છે 
પુરાણાદિક્માં પણુ વાત પ્રસિદ્ધ છે જે પુરૂષાત્તમના અશભત 
ખ્રહ્મા વિષ્ણુ અને રિવ છે. તેજ ખ્રહ્માદિ અશ છે, તે રાજ 
સાદિ સ્વભાવને। પ્રકાશ કરનાર છે, અને જગત્ને! નિયમ કરૅ 
છે, એટલે ઉત્પત્યાદે કાર્ય માં નિમેલ છે. આને સ્પટ અથ એ જે 
એક એક ગુણુના સ્વભાવને પ્રકાશ કરનાર અને જગત્‌ સબધિ 
એક એક કાયમાં નિમાયેલા ખ્રહ્માદિક છે. જેમકે રાજસ રવભાઃ 
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વને પ્રકાશ કરનાર અને જગવની ઉત્પત્તિમાં નિમાચેલા ખ્રહ્મા 
છે, સત્વ સ્વભાવને પ્રકાર ડરનાર અને જગતૂની રક્ષામાં નોસેલા 
વિષ્ણુ છે, અને તામસ સ્વભાવને પ્રકાશ કરનાર અને જગતતા 
સહારના કાયમાં નીમેલ શિવ છે. આ પ્રમાણે પુરૂષાત્તમના 
ત્રણુ અશ છે. અને પુરૂષોત્તમ તો નિરવાધઆન'દાત્મક ગુણુા- 
તીત નિર્ગુણુ રસાત્મક લીલામાત્ર કરનાર છે. ખ્રહ્યાદિક શ્રી 
ઇપ્સુના અ છે. માટે આધિદેવિક રૂપમાં ગણુના કરે છે. શ્રીમદ્દ 
ભાગવતના પ્રથમસ્ક'ધના ખીન્ન અધ્યાયના ૨૩ મા શ્લેક્માં કહ્યું છે 
કે સત્વ, ર%, અને તમ એ પ્રકૃતિના ગુણુ છે અને એ ગુણે।થી 
યુક્ત જે પર પુરૂષ છે. તે આ જગતૂનાં રકા ઉત્પત્તિ આદિ 
માછે વિષ્ણ, ખષ્રહ્મા, હર આદિ નામોને ધારણુ કરે છે. આ પરથી 
સપછ પ્રતીત થાય છે જે એ કૃષ્ણુના અશ છે. તેમ એવું પછ 
વચ્ચન છે કે તારામાં મારામાં ( ભગવાનમાં ) અને કિવમાં કાંઈ 
પણુ ભેદ નથી, તેમજ ખ્રહ્મવેવર્તપુરાણુમાં આ વાત ખુદ્યી છે 
જે બ્રહ્મા ત્રણુ દેવો શ્રીદ્ષ્ણુના અશ છે આજ હેતુથી શ્રીમદા, 
ચાય ચરણે નિખ'ધમાં કહ્યાં છે કે-- 

ત ણવ દિ ઝમત્કતા તથાવિ સશુળો ન (દિ | 

મુળામિયાનિનો વે વે તરશીઃ સશળાર્મતાઃ | 

૧ત્તા સ્વતંત્ર ઇવ સ્યાત્‌ ઉમુળસ્વે નિસ્ષ્વતે । 

અર્ચ--તેજ જગત્તને કરનાર છે પરતુ સગુણુ નથી. ( ત્યારે 
સગુણુનું શું લક્ષણુ એ જણાવે છે ) જે ગુણાએ કરી અભિમા- 
નિચે છે તે. તેના અ'શ રૂપ ખ્રહ્ધા વગેરે દેવતા સગુણુ છે નને 
તેઓને દેહ્‌ 5દ્રિયાદિમાં અભિમાન નથી. તોપણુ ગુણોાએ ફરી 
અભિમાની છે એટલે ગુણાભિમાન તો છે, માટે સઝુણુ પણું જણુવું. 
જે તે ગુણુ। છે તે જગતની ઉત્પત્તિ રક્ષા આદિમાં હેતુ છે. નને 
ગુણાભિમાંન ન હોય તે। જગતની ઉત્પત્તિ વગેરે કાર્ય ઝ્ાણુ કરે ? 
લે।કમાં પણુ જેને જે કાર્ય સોપેથું હોય તેને તે કાર્યની ક્કર 
રહે. ન કોય પણુ પ્રકારનું બ્ઠહાનું ન હોય તો કાર્ય કોણુ કરે! 
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માટે પુરૂષાત્તમે પાતાના અશા રૂપ ચુણાભિમાની રહા દિકને 2૪" 
ગરુત્પત્ત વગેરે કાર્ય માં નિસેલા છે. ભગવાન તો સવે!ત્મા સવ 
(નય'તા મૂલ ડત્તા છે એટલે એને ગુણ્‌ાપાધિનું કામ નથી, જે 
કતા હોય છે તે સ્વત'ત્ર હોય છે. એમનું સગુણુપાઝ કહે તો 
વિરૂદ્ધ દેખાય છે, જે મૂલ કત્તા છે એ સ્વત'ત્ર છે પતિની પણ 
કહે છે કે સ્તતત્રઃ જત ડિયામાં જે સ્વત'ત્ર પાણાથી ડેવ ધાડેલે! 
અર્થ, તે કત્તા કહેવાય, માટે થ્રીદુપ્ણુ સ્વત'ત્ર છે, આ એક સાષા- 
રણુ દૃષ્ટાંત છેકે કોઈ રાજાએ જોઈ કાય કરવા રે 1 
માવ્યું ત્યારે તે પરત ત્ર છે માછે તેણે તે કાર્ય કઝ; હવે ઝો 
પછે જે રાન્નએ એ કાય કરવા કેની પેરણાથી દ્રઓાવ ? તેને 
ઉત્તર એજ કે રાળ સ્વત'ત્ છે, તેથી પોતાની જહા નમાળે 
પ્રધાનને તેણે પ્રેરણા કરી. તેમ પરમાત્માના વિષયમાં પણ સઃ 
મજવું, જ્યારે પરમાત્માને જગત્‌ કરવાની ? ૨૭ ઘડ, ત્યારે ઝુ 
ણાભિમાનિ પાતાના અ'શાભૂત ખ્રહ્માદિકિને આઝા કરી મટે શગવાન્‌ 
સ્વત'ત્ર છે. ખ્રહ્માદિક પરત ક છે અ! વાત ચિદ્ધ થદ, હવ બ્રહ્મા 


નં ક ગ ચચા કસ કેત જા 
ભગવાનના અશ છે તે તો પૂવાપ્ત વચનથી હદ્ધ છે તો પણ 
[નેળ ધના બીજા પ્રકરણમાં પણ ક્રીઆચ્રાય જએ આ! કરી છે. 


ગંતશામ્વકરં જૃ"ળો ત્રત્સમેર! સ્તથાપરે ।। 

સ્વમાવવમવાળાથ સ્ટ્રો વ્રસસા દરિસ્સથા || 

અથ--અ'તયામી-અકલર-અને કૃષ્ણુ એ ત્રણ ષદારથી : 
હ્ય છે અક્ષરના ત્રણુ ભેદ સ્વભાવ-કર્મ-કાલ--શ્રીદ્ધગૂત! ત્રર 
ભેદ-ષ્રહ્યા-રૃદ્ર-અને વિષ્ણુ છે આ પ્રકરણમાં શ્રીકૃપ્ણુના અ શા 
ભૂત છે એમ કહ્રં છે. 

ગીતાજીમાં પણુ આ વિષય પર આમ લપ્પ્યું છે કે-- 

ટ્રાવિમો પૂસ્ષો છોવો કર્ાક્.દ ળ્વ ત । 

રઃ સવોળિ મતાતિ જ૦૫્થોલર રસ્મતે | ?૬ ।। 

અર્થ--લેક્માં આ-બેજ ક્ષર અને એક્ષર (નામના) પુરૂષ 
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છે, સર્વ ભૂત (પ્રાણી માત્ર) ક્ષર કહેવાય છે, અને ડકટસ્થ તે 
અક્ષર કહેવાય છે. 


ભાવાર્થ--ભગવાન્‌ અર્નાનને કહે છે. આ લેકકમાં ક્ષર અને 
અક્ષર એ બેય પુરૂષજ છે, એમાં ફોઇ આંપ્રપૃુતિકનથી, તે માંહેલે 
કોઇ એક કેવલ જડ પણુ નથી. કેવલ જડને પુરૂષ ફેમ કહી શકાય? 
આજ અર્થ જણાવવાને ( જ્વત્ત ) આ-શખ્દ શ્લોકમાં કહ્યા છે. 
ક્ષર કોને કહેવો ર અને અક્ષર કોને કહેવો ? તેનાં લક્ષણુ મૂળ માંજ 
કહેવામાં આવ્યાં છે, સર્વ ભૂત તે ક્ષર કહેવાય, સર્વ રાખ્દે કરી 
ષ્રહ્માથી તે તૃણુ પર્યત ભૂત (પ્રાણી માત્ર), ક્ષર કહેવાય, ક્ષરને 
યાગિક અથ એ છેકે “ક્ષસ્તીતિ કતર: ? ખરે તે ક્ષર કહેવાય 
એટ્લે “ ઝ્ાચવે 1જ્વયતે ” ઇત્યાદિ વિકારવાન્‌ પદાર્થ ક્ષર ડહેવાય 
જે કૅ ખ્રહ્માદિકમાં રહેલા જીવને ઉત્પન્ન થવું, મરણુ પામવું, આદિ 
વિકાર નથી; કારણ કે જીવ ભગવાનનો અશ છે, ગીતા જીમાંજ 
ભગવાને કહ્ય છે જે “મારો અશ જીવ લોકમાં ઘણા વખતથી 
જીવ થચો છે,” ઉપનિષદૂમાં પણુ ટૃષ્ટાંતથી કહ્યું કે જેમ પ્રદીપ્ર 
અથિમાંથી તણુખા નીકળે છે તેમજ આત્મામાંથી જીવ ઉત્પન્ન 
થય! છે. તે જીવ ભગવાનનો અશ છે આ નિવિવાદ છે, તે ૬૭ઃ 
વને વિકાર નથી હોતે, પર'તુ માયાની ઉપાધિથી આ પ્રવાહ 
ચાલ્યો જાય છે. વસ્તુ ગયા નાશ કોઇનો થતો નથી કારણકે 
જગતૃસત્ય છે. અને થવું અને મરવું એ આવિલાવ અને તિરે- 
ભાવ પટવાચ્ય છે. આવિભાવ અને તિરોભાવ એ પરમાત્માની 
શક્તિ છે. જે પદાર્થનો તિરેભાવ થયો હાય તે પદાર્થ મિથ્યા 
છે, માયિક છે એમ નહે કહી શકાય. માટે પ્રકુતમાં ખ્રહ્ઘાથી લઇ 
તૃણુ પર્યત સર્વા પદાર્થનો આવિભલાવ તિરોભાવ થાય છે. તેથી 
ક્ષર છે. અને જે કટમાં રહૈ છે તે ક્ટસ્થ કહેવાય તે અક્ષર કૂટ 
એટલે મહુદાદિ તત્વને સસ્ુદાય તેમાં રહે છે. જે મૂળભૂત છે, જે 
ભગદ્ધામ છે, તે અક્ષર ડહેવાય, કેટલાક વ્યાખ્યાકારો અક્ષરને 
સમજે છે અને વ્યાખ્યાન પણુ કરે છે કે માયાશક્તિરૂપ કારણુ 
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ઉપાધિ છે. પરંતુ તે કેમ ખની શકે 1 કારણુ જે અક્ષરમાં પુરૂ- 
પોત્તમ ખીરાજે છે, તો અક્ષર ભગવદ્ધાય છે, અને સ્તાનીયોને 
પ્રાપ્તિનું સ્થાન છે, તો શું સાનિ યોડ માયાને પ્રાપ્ત થાય છે, એમ 
ઇ[ઈ અર્થ કરી શકાશે ના નહંજ કરી શકાય. અક્ષર એ અ- 
તયો મી રૂપ છે અને તે અવિનાશી છે. જીવાત્મા ક્ષર શખ્દ વાવ્ય 
છે, અને પરમાત્માના સંદ અતે ચિત એ ખે અ'શમય છે. અને 
અક્ષર અ'તર્યોમી છે અને તાસરાનેર મથ છે. અકર ગૃણિતાન'દ છ 
અને પુરૂષોત્તમ પણું છે, અગણિતાનદ છે. અક્ષરના પ્રાપ્તિ થયા 
પછી પણુ પુરૂષાત્તમ પ્રાત ખાદી રહે છે. અને પુર્ષાત્તમની પ્રા: 
પિ પછી ખાડી કાંઈ રહેતું નથી. આ વિષયક ભ.ગવત દશમ 
સ્ક ૨૯-૩૯ વીલ્તાજજાડડજુત તુલ આ “લોકના વ્યાખ્યાનમાં 
શ્રીમદાચાર્ય ચરણે સુબાધિનીમાં વણુવેલું છે. આ ઉપરથી એ સિદ્ધ 
થયું જે ક્ષર જીવાત્મા અને અક્ષર ન્‌ ભગવદ્ઠામ અ'તયામી. 
થુ પુરૂષાત્તમનુ' પણુ વણુન ક્યુ છે-- 

૩ત્તપઃ પુસ્પરત્વન્ય પરપાત્મત્યુહાદૃવઃ || 

ઘો છોવત્રવધાષિકથ [વેમર્ચચ્યથ દ્શવર 1:૭1 

યસ્ધાતણરપવૉતોદપકરાદાવે ચસમઃ ॥ 

અનો જોવે વેરે અ પથિતા પુશ્યાસય; ।£૮॥ 


અર્થ--ઉત્તમ પુરૂષ તો! અન્ય છે, જેને પરમાત્મા કડ છે, 
જે ત્રણુ લોકમાં રહી સવતુ ભરણુ કરે છે, તે પાતે વિજીત ૨ 
હિત છે, અને સર્વને નિયમમાં રાખે છે. 

ભાવાર્થ--જીવ-અને આત્મા આ વિલક્ષણ છે. જીવ સત્‌ 
અને ચિત્‌ આ બે અંશામાંથી થયો છે, અને અક્ષર સચ્ચિદાન- 
દમય છે, અને આ પુરૂષોત્તમ અગભણિતાન'દ છે. હવે આહ 
શ'૩ા આવે છે જે અક્ષર અને પરમપુરૂષ (1 ખન્નેમાં શા તઃ 
કાવત 1 તેનો ઉત્તર--અક્ષર આતમા છેં અને આ પરમાત્મા છે. 
જેમ ગેગાજી અને ઝંગાજની અધિટેવતા છે તેમ અક્ષર અને 
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પુરૂષોત્તમ છે. અક્ષર એ પુરૂષાત્તમનું' ધામ છે. જેમ આધિ દેવિક 
ગૅગાજીનાં #રશન ગૅગાજીમાં થાય છે, તેમ પુરૂષાત્તમનાં દર્શન 
અક્ષરમાં થાય છે. ખીન્નુ પણુ જે મુપ્તનુ' પ્રાપ્તિ રધાન તે પણુ 
અક્ષર કહેવાય છે, તેમ સાંખ્ય યે!ગથી જે સ્વરૂપાવર્ધાન રૂપ સુ 
ક્તિ વણુવેલી છે, તે દશાવાલાનું પણુ અક્ષર શબ્દે કરી વર્ણુન 
આવે છે. પુરૂષોત્તમ તો આથી વિલક્ષણ અદ્‌ભુત એશ્ચ્યશાલી 
છે અને નિવ્ચ ખદ્ધ સૃક્તથી શ્મન્ય જ છે. શ્રીભાગવત સ્કંધ એ. 
કાદશા અધ્યાય ૧૦ શ્લે।ક ૧ 


તજ્રોમુત્દ રાતિ ૬ચાલયા મળતો મે ત વસ્તુતઃ 


અર્થ--ખદ્ધ અને મુક્ત એ જે મારી આખ્યા છે તે ગુ- 
ગથી છે કાંઇ તત્વથી નેતાં ખધ મોક્ષ નથી. 


ભાવાથ--ભગવાન્‌ ઉદ્ધવજને કહે છે જ ક્ષર રૂપથી હ 
ખદ્ધ છ અને અક્ષર રૂપથી એટલે આત્મા રૂપથી હુંજ મૃક્તછ 
એ જે મારી વિશેષ વિવેચના છે તે સત્વ રજ તસોગુણુથી છે 

અથવા ઇચ્છાથી છે એટલે ભગવાન એથી વિલલણુ છે ભગવ! 
નના બ'ધ અને મોક્ષ નથી એતો નિજ ખદ્ધ મૃક્ત સ્વભાવથી 
વિલક્ષણુ છે. જે નિત્ય નિરવધિઆન દાત્મક છે. પ્રજુતમાં ન્નેતાં 
હ્વર, અક્ષર, અને પુરષોત્તમ ગએ ન્બા ખે “લે[કે.થી વણું વેલ! છે. 
તેજ આ સિદ્ધાન્તમુપ્તાવલીમાં શ્રીઆ ચાય જી એ પ વ્રટ્સતુ રુ"ળો 
સિ અહોંથી પ્રારભી ફેવતાસવવસ્ધાસ્)! અહોં સુધી પ્રપંચ, અ: 
ક્ષર, અને શ્રીકૃષ્ણુ કહ્યા છે. ટુવે એમાં અને આમાં પણુ સવ 
સાધારણુ શકા અાવવા અવસર મળે છે કે ગીતાજીમાં ક્ષર, અઃ 
ક્ષર અને પુરૂષોત્તમ એ ત્રણુ જુદા નદા કહેલા છે માટે એતે 
દ્રેત થયુ. એ કાંઈ શુદ્ધાદ્રેત ન કહેવાય, આ શંકાનું સમાધાન 
એજ કે દ્વેત તો છેજ નહોં કારણુ કે સર્વતું ઉપાદાન કારણુ પુ- 
રૂષાત્તમજ છે, અને જ્યારે જ્ઞાન થાય છે ત્યારૈ સવ ખ્રહ્યા છે 
એવું ભાન થાય છે. માટે ગીતાજીમાં પણુ કહ્યું છે કે-- 


૨૦૫ 


વદ્નાં ગન્મનામત જ્ઞાનવાનમાં તવચતે 
વાણુટેવ: સવેમિતિ સમદાત્મા ુટુઝમઃ | (૭-?૯) 
અર્થ--અનેક જન્મના એતે જ્તાનવાન્‌ ભગવત શરણ પ્રાપ્ત 
થાય છે, આવે! ભક્ત પણુ દુલંભ છે અને તેમાં પણુ સવે 
વાસુરેવ છે આવે ત્તાનવાન મહાત્મા સુદુલંભ છે. 
ભાવાર્થ--પવેમાં ચાર પ્રકારના ભડતો! વિષયડ કથન કસેયું 
છે તેમાં જ્ઞાનીની મોટાઈ કહી છે; કારણ કે માહાત્મ્યસાન પૃ 
વક જે ભગવાનમાં રનેય્‌ છે તેજ ભક્તિપટવાચય છે, અન્તાની 
ભષ્ઠતથી જ્ઞાનીની ઉત્તમતા છે જ. હુવે તે સાન પવા પ્રકારનું 
જનેઇએ, ત્યાં કહે છે કે સર્વ બ્રહ્મ છે. આમાં ભેદ ન રાખે અને 
તે જ્ઞાન પણુ ભગવદ્રિષયક હાય, આત્મજ્ઞાન તો કદાચિત અ 
જન્મમાં પણુ પ્રાપ્ત થાય પરતુ ભગવદટ્સ્ાન તો અનેક જન્ય 
થાય છે. તે પણ્‌ ક્યારે કે જ્યારે શરણાગતિ થાય તે પષ્દી ન 
ધ જન્માજિત સુકૃતના સ'ચયથી ભગવન્‌ મહિમાં નાણળીને 
વાદિક કરૈ ત્યારે ભગવાન્‌ સ 'તુણછ થઈ સ્તવિષયક્ર સઘળુ ઝન 
દીએ છે. તે એજ કે સર્વ વાસૃદેવ છે એટલે દુધ્ણ છે એવું અ 
ખડ અહ્તનું ભાન થાય છે, એજ ખ્રહ્મજ છે એમ ઝાન ઘાય 
તેવા ભક્ત મહાત્મા ઘણે! દુલેભ છે શ્રીમદાચાયજીએ કકમ 
પણુ કવા છે. અનર 'જતમાસેતુ સવે ત્રહવ તાસ્તયરષા | તેમ શ્રતિઃ 


મય દા... 


પણુ હે છે કે, “ લવે આરવ ત્રસ્ત ' આ સઘળું ષ્રહ્ય છે. 
તેત્તજ(તમ્ત સિર્જ્‌ તધ & ”વ્યાદિ અનેક ક્રતિ ચ્સ્તિથી આ તો ચિદ્ધજ 
છે કે સવે ખ્રહ્ઘા છે માટે દ્વેંત ન સમજવું હુવે ટિપ્પણ્માં આ *કષે।કને' 


અર્થ પૂવોક્ત પ્રમાણે છે કાંઇક તારતમ્ય છે તે આ પ્રમાણે-- 


આ શ્લોકમાં જે તુ શખ્ટ છે તેનો એવો અથ થાય છેકે 
પૂર્વથી ॥£'ક જૃદો પ્રક્રારર આ જગત. ખ્રહ્માત્મક છે એમ 


જ્યારે જણાય છે ત્યારે ત્રિગુણાત્મક છે એમ ભાન નથાં 
રહેતું અને એને નિયામક પણુ પુરૃષાત્તમ વિના કોઈ ખીન્ન 
દેવતા ભાસતા નથી અને ન્ન્યારે જગતને ત્રિગુણાપત્મક જાણે છે 


નકિ 


૧૦૮ 


તે વખતે તેને નિયમમાં રાખનાર બ્રહ્મા વિષ્ણુ અને શિવ એ 
ત્રણુ છે એમ સમન્નય છે. 

શ્રીકલ્યાણુરાયજી ટિપ્પણુમાં લખે છે કૈ આ ત્રિયુણાત્મક 
જગતને નિયમમાં રાખવા ખ્રહ્માદિક દેવ શ્રીપુરૂષાત્તમે જ રાજ- 
સાદિ ગુણના અધિકારી કયો છે, સર્વના નિમાયક તો પુર્ષાત્તમ 
છે એમ નારદીય પુરાણુમાં ડહ્યં છે. 

મસ્થાજ્ઞયા ઞમત્તવે ત્રસ જગતે તિત્યશઃ || 

વિજ્ળુશ્રપાણજો નિત્ય ૨: સદારવ સ્તથા । ? ॥ 

અર્થ--જે પુરૂષાોત્તમની આસ્તાથી ખ્રહ્માછ આ સઘળા જ. 
ગતને સૃજે છે. અને વિષ્ણુ પાલે છે અને રૂદ્ર નાશ કરે છે. 

આ સઘળા રેવ કેવળ પ્રપચાસક્તનાજ નિમાયક છે કાંઈ 
સાનાંના નિમાયક નથી આ વાત શ્લોકના ચતુર્થચરણુથી જણાય છે. 

વ્રભ્ર્ળાસ્મં દારિકતઃ । ? 

અથ--ખ્રહ્મામાં (નિછા છે જેની-) તેવાના નિમાયક હુરિ 
મનાયેલા છે 

ભાવાથ --ખ્રહ્મા, વિષ્ઝુ અને રિવ રાજસાદ સ્વભાવવાળા 
પ્રાણીના નિમાયક છે એ ખાબત પર પૂર્વમાં લખવામાં આવ્યું. 
હવ જે જ્ઞાની છે તેની વધારે વ્યવસ્થા લખે છે જે ખ્રહ્યા નિધ 
છે તેના નિયામક તો હરિ છે એના નિયામક કાંઇ ખ્રહ્માદિક 
નથી; કારણુ કે એ તો ગુણાતીત છે જેમ હરિ નિગુણુ છે તેમ 
તેને ભજનાર પણુ નિગુણ્‌ છે, એટલે ગુણુ નિયામક જે ખ્રહ્માદિ 
દેવ તેનું નિયમન કેમ કરી શઝ્ટે? હરિ નિગુણુ છે એ શ્રીભા- 
ગવત સ્ક્ધ ૧૦ ઉત્તરાધ ૩૯.--પ 

દ્રિ સિયુળઃ સાક્ષાત્‌ વુશ્વઃ પ્રજુતેઃ ૫૨$ 1 

લ સવર0૫રછા તં મગસિમુળો મનેત્‌-જ્‌ 

અર્થ--હુરિ, નિર્યુણુ છે અને પ્રદુતિથી પર સનક” અ 
તઃકરણુમાં રહી રિ છે તેને ભજે તે નિર્ગુણુ થાય છે ઉ#ત્યા।દ 
અનેક વચન છે. 


૧૦૭ 


જે ભક્ત ગુણાતીત છે અથોવત્‌ સુક્ત છે તેનો નિયામક હુરિ 
વિના ખીન્ને કેણુ હોય ? ભગવાન્‌ તો! સર્વ નિયામક છે એટલે 
ષ્રહ્માદિના પણુ નિયામક છે, એવાં પણુ વચને! છે ઝે સૂર્ય ચદ્ર 
જેવી પ્રેરણાથી પ્રકાશ કરે છે, વાયુ જેની ખીકથી વાયે છે, એમ 
સર્વ નિયામડ, છે અને ખ્રહ્માનિટ્ થયેલા ભક્તના 1નેયામક પણુ 
તેજ છે. ગીતાજીમાં પણુ કહૅ છે કે “તેવા મારા ભકવોતું યોગ 
ક્વરેમ હુજ કરૂં છ$' માટે તેવા ભક્તના નિયામક હુરિજ છે, 

આ દશમા સ્લેોકનેો સારાંશ--આ પ્રપંચ ત્રણુ પ્રષ્રરને! 
છે. એટલે ત્રણુ ગુણુ।થી વ્યાપ્રત છે તે ત્રિગુણાત્મક પ્રપ'ચને 
નિયમમાં રાખનાર દેવતા પણુ ત્રણુ છે તે ખ્રદ્દા વિષ્ણુ અને 
રિવ અનેજે ભક્તજન ગુણાતીત છે અને ખ્રભેકરૂપ થયંલ છે તેન: 
નિયામક ઢુરશિ છે, ૧૦ 

દશમા શ્લોકમાં જગત્‌તું ત્રિવિધપણં કહ્યાં તથા જે ભગવદ. 
ભક્ત છે, તેના નિયામક હરિ છે એ પણુ કશ્યં, હલે આ અગી- 
આરમાં ક્લેકમાં તે તે ઝુણુ સ્વભાવવાળા પ્રાણીને ધારેલા કામ 
તે તે દેવોથી મળે છે. અને ભક્ત કામના ભગવાન્‌ વરૈ છૅ 
એજ શ્રીમદાચા્ય આસત્તા કરે છે-- 


કજમ્‌-જામાતારતુ ઝાજામાન્‌ત્સાઢમ્યા તતાન્યથા 
૫રણાનદ કેતુ ₹"ળે ચ્વાત્મનિ સિશ્રયઃ ૬! 


તાન્વચપવ્ાર્થ:--માર્મન આ (ત્રણ તરેહુના) જોજે લેકમાં 
ઝ%ામસ્તારઃ (ઉપાસફોની) ઇચ્છાએ કરીને (તે તે લેક વિષેનો) 
પ્રાડ્તિ અથવા ભોગ તે તુ તો વ્રસ્સારિમ૧: બ્રહ્માદિકથી સ્ત જ (ઘય 
છે) અન્થત્રા ખોજી રીતે (બ્રહ્માદિક વિના અથવા ખ્રહ્માદિકની ક. 
ચ્છા કરતાં ખીજી રીતે) ત નથી (સિદ્ધ થતો) અને સ્વાત્તનિ 
પાતાના આત્માને સાર્‌ પ૫*્માનર શવ નિત્ય અને નિર્વધિ આ- 
નદરૂપ રળે શ્રીકૃષ્ણુમાંજ 1નેશ્વશ્રઃ બીજા ઘણા એક કામના 
સસુદાયથી નતદો પડેલ એવે! પરમ અ!ઃન'દરૂપ કામચાર સિદ્ધ થાયછે. 


૧૦: 


અર્થ--આ લેકમાં ખ્રહ્યાદિક્થી ડામ પ્રાપ્તિથાય છે એટલે 
(તે તે સ્વભાવવાળાના નિયામક છે ) ખીજા પ્રકારથી નથી. ભક્ત- 
જનોની મનોરથપાંત તો પરમાતદરૂપ શ્રીકૃપ્ણુમાંજ સ્વાત્મપ- 
ણુથી નિશ્ચય છે; માટે તેથી થાય છે અથવા ભપ્તજનેોના સ્ને- 
હાતિશયથી અતઃકરણુમાં બિરાજતા પરમાન'દરૂપ શ્રાકૃપ્ણુની 
પાસે સર્જ પ્રાર્થના કરી શકાય છે ખ્રહ્ધાદઠિ દેવ લગી શાને 
જવું નેઈએ ? 

ભાવાર્થ--પર્વ શ્લષેકમાં કલું જે ખ્રહ્માદિક દેવો લેકેના 
નિયામક છે તે! ભગવદૃભક્ત પણુ લોકમાં છે તેના નિયામક 
ષ્રહ્માદિક કેમ નથી ? તેના ઉત્તરમાં કે લેઈમાં ખ્રહ્યાદિક દેવે,થી 
તે તે સ્વભાવવાળા લોકને પોતાના પધારેલા કામની પ્રાપ્રિ તે 
થાય છે માકે તે નિયામક છે. 

પ્રકાશમાં લખે છે કે ખ્રહ્મનિષ્રના નિયામક હરિ છે એમ 
પવ ક્લોકમાં લખ્યું તો તે જેમ ખની શકે ? કારણકે જેમ આધિ- 
દવિકી ગ'ગાજી પાતાતા બે ર્વરૂપ જે અધ્યાત્મ તથા કધિભૃત 
તેનાજ નિયમ કરૈ છે કાંઈ ભક્ત જનોના નિયમ સ્વતઃ ડરતાં 
નથી તેમ ભગવાન્‌ પણુ પોતે પોતાના અધ્યાત્મ અને અધિ- 
ભૂતનોજ નિયમ ડરે પણુ ભક્તને રવતઃ કાંઈ દઇ શકે નહી, 
જે એમ છે તો! પછે સેવાનો ઉપદેશ શાને જેકઈએ ? એ શ કાના 
સમાધાનથી શ્લોકનો અથ કહે છે. આ ફ્લેકમાં જે તુ રાખ્ટ 
છે તે શ'કા ટ્ર કરવાને વાસ્તે છે, આ ત્રણ પ્રકારના ગુણુવાળ' 
જગત્‌ છે તેમાં અધિછાતા જે ખષ્હ્યાદિક તેઓથી ઝ્ામચાર છે 
એટલે તે તે દેવોની ઉપાસના કરનારને કામ પચ્છા અને ચાર 
પ્રાસિ અથવા ભોગ તે તે રેવોથીજ થાય છે ખ્રહ્માદિક શિવાય 
બીજા કેથી મને!રથ પતિ થતી નથી અથવા તે લોકોએ ધારેલા 
મનેરથથી વિરૂદ્ધ પ્રકારથી પણુ થતું નથી; માટે તે તે દેવેનું 
ભજન તે ૩ર છે. આ સઘળો અથ પ્રકરણુને અનુસરતો કરવે 
સ્ત્રાસ્તનિ એટલે પોતાના આત્મા સાર્‌ તો પરમાનદરૂપ શ્રીકૃષ્ણ 


૧૦૦ 


ભૃમા પદવાચ્ય છે તેથીજ મનોરથ પ્રાપ્તિ છે આત્માવિષયક 
કામ પ્રાપ્તિ કાઈ દેવથી થતી નથી તે તો લૈીકિક સાવધિક કૂળ 
દઈ શકે છે નિર્વધિસુખ પ્રાપ્તિ તો પરમાન'દરૂપ પુરૂષાત્તમથી જ 
મળે છે. આ ર્લેકમાં #સ્વાત્મનિ એ સપ્રમી વિભક્તિ છે તે 
ચતુર્થીના અર્થ સમાન અથવાળો છે. વિવૃતિમાં [નક્ષય પદને 
અથ કામચાર એમ ક્રીવિડૂલનાથછીએ કયો છે તે પકાશમાં 
સિદ્ધ કરે છે. 1સેઃ સ્તરથ એવા બે શા”દ મળાને નિશ્ષવ એ રાબ્દ 
તો સિ: નો અર્ષ કે નિકલ્યો, અને ત્રય નો અથ ઢગલે. સઝ: 
દાય જે સસુદાયમાંથી નિકલ્યો તે નિશ્ચય એટલે અનેક કામના 
સસુદાયમાંથી નિકલ્યો તે પરમાન'દ; જે અઘળા માણુસ જન્મથી 
સુખ ઇચ્છે છે. તો તે પરમસુખ રૂપ તો પુરૂષોત્તમ છે સા. 
તેજ કામચ;ર છે એટલે ધાતાતા મનોરથની પ્રાપ્તિ છે. ભક્તના 
મનોરથપરક પરમાત્મા છે, . કાંઈ ખ્રહ્માદિ ઝુખપ્રધાન ગુણાલગ 
દેવો નથી, _ 

યોજનામાં લાકુભટજી લખે છે કે આ દારરૃપ પ્રપચમાં 
પ્રપંચ સંખપધ ક્લની ઇચ્છાથી (ઉપાસનાદિમાં) પ્રરૃત્ત થયા 
હાય, તેની મનેરથ પ્રાપ્તિ કૃપ્ણાંશભૃત ખ્રહ્યાદિ દેવાથી થાય છે. 
જેમ દૃણાંતમાં આધિદેવિક ગંગાજીના અશલભત આધ્યાત્મિક 
અને આપધિલભાતિક ગ'ગાજથી લોકિક વ્યવહાર થાય છે «ે 
શ'તતુના પ્રસંગમાં ભારતમાં સુપ્રસિદ્ધ છે તે વ્યવહાર કઇ 


નસ સનરન#નમતાનણભાકવઇજાજ' સન-ડફ--મમબબાખતમતટ૦તજ-૦- “નક -નમનરલાડાત,આ-૧૦૩-૦૦--:૦૧૧૦૪-૨૨/ ૦ “૦- ₹---નક--#ગાબાભા ૧૦૦૭ પત ૪૦-સત/--્કજપ#૦-૯૦૦ 


* “બતિમિત્તાત્વમેથોમે નિમિત્તથા ૬૦થી સપમમી વિભક્તિ કરવામાં 
આવે ત્ને કર્મતો સંયોગ અષવા સમવાય સ'બધ હોય તો જેમ કે ઉદાહરય 

સમન છ્ીષિન છંતિ રતયો છેતિ છુતસ્ત્‌ | 

જેકોણુ ત્મરી છતે સરસ વુષ્જઝવરો દત: | 

અર્થ--ચર્મ (ચામડા ) સારૂ દીપડાતે મારે છે. દાંત સારૂ હાથાને 
મારૈ છે. વાળ સા? ચમરી કૃગતે મારે છે. અડકોપ સાર્‌ ગધ કગતે માર 
છે. આ ચતુર્થીના અથે પમાણે સપ્માનો અથ થયે! છે તેમ પકૃતમાં 
પણુ સમજવે।., 
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સાક્ષાત્‌ આધિદૅવિક ગગાજીથી થચે નથી અને તે ગ'ગાજી 
ભક્તિથી પ્રવાહમાં લભ્ય થાય છે તેમ પ્રદુતમાં પણુ સમજવું 
નઇએ; લોકમાં ફ્ળ પ્રાપ્તિ તે ખ્રહ્માદિદેવાથી થાય છે. હુવે શ: 
કાનો સમય એ છે જે લોકમાંકામ પ્રાસ્તિ દેવાથી છે; એમ સિદ્ધ 
કરી ચુકયા તો ભક્તજનો પણુ લોકમાં જ રહૈ છે તેની મનોરથ 
પ્રાપ્તિને વાસ્તે કેમ ? ઉત્તરમાં ઉત્તરાર્ધ લખે છે ઝે. પરતાવરરૂષે 
આ સપ્તમ્યત વિરેષણુ લોકર્નું કરવું, પરમાન'દને! જ્યાં બ્યવહઠાર 
થાય છે તે લોકમાં તો એટલે લીલા યેઃગ્ય પ્રપચમાં તો ભક્તો- 
ના સ્વાત્મરૂપ શ્રીદૃષ્ણુમાંજ મનનું ર્થૅયે છે. એટલે ભક્તજનોને 
આ ટૃઢ વિશ્વાસ છે ફે અમારા મનોરથ શ્રીદુષ્ણુ પરશે. અને 
તેજ પ્રમાણ્‌ થાય છે. કારણુ કે ભક્તના મનોરથ પુરવા ભગવાને 
સ્વીકાર્યું” છે. વિશેષ શું કહેવું આમ પણુ વચનો છે ફે ભગ 
વાન્‌ ભપ્તજનને આધીન છે. આમાંના ફેટલાક વચન પ્રષુતોપ- 
ચેગી જાણી અહિ* ટાંક-યા છે. 

ચ મત્તતિ તુ માં મત્વા મવિતે તેવુ સાપ્વરૃક્‌ ।। 

અર્થ--જે મને પરમ રનેડ્થી ભજે છે તે મારામાં છે 
શને છ તેમાં પ9. 

શથ્રીભાગવત નવમસ્કંધ અધ્યાય જ અ'બરીષ આખ્યાનમાં-- 

ઝદ મત્ત પરાધીનો વચ્વતંત્ર રવ ટ્રિઝ | 

તાપુમિત્રેસ્તટ્ટયો મજ મેસ્ઇઞનઃ તિય 1 ૧૨ 

તાદૃમાત્માનમાશાતે ૫ર? તાધુમિર્ષિના | 

[ખેય સાત્યંતિવ વિટન યેષાં મત રઇ ૧ર ॥ ૧૬૪ ।। 

ચ «1₹15માર પુત્રાડવ્તાન્‌ વાળાન્‌ વિત્ત વિન પરમ્‌ । 

દિત્વા માં શરળં થાતાઃ વાય સ્તાંસ્ત્સઝમુત્તટે ॥૧૦। 

માવે નિવેજરફય(ઃ સાધવઃ સતમટશના$ | 

વજ્ઞે જુવોતિ માં મરવા લત્સિયઃ સત્વતિ ચથા ।1૬૬ 


૧૨ 


મત્તવયા પતોતં ત તાળાવવયારેં પતુછવમ્‌ । 

તેર્છતિ સેવવા ઘર્નાઃ જતો ડન્વત્‌ જાજવિવ્ઝુનમ્‌ 1૬૭]! 

સાધવો દરમ મયમ્‌ સાપ્નનાં દૂટગં સ્વદમ્‌ । 

મરન્યતે ન ત્તાનૅતિ તા ડર તેમ્યો મનામવિ | ૧૮ |! 

અર્થ--સદ્ભડતોએ જેતુ' હૃદય રોકેલું' છે, અને ભક્તજન 
જેને [પ્રય છે એવો છું (ભગવાન્‌) પરત'"ત્રની માકક ભપ્તને 
આધીન ડું જે. ભડતોની મારા શિવાય ખીજી ઉત્કટ ગતિ નથી 
તેવા મારા સટ્ભક્તો વિના આત્યતિક લક્મીને ૭ ઇચ્છતો! નથી. 
સ્ત્ર ધર પુત્ર સ્વજન (પુટટુખ) પ્રાણુ અને વિત્ત (દ્રવ્ય) તથા આ 
લોક અને પરલે।કને ત્યાગ કરીને અયાત્‌ તદાશક્તિ છોડીને જ- 
એ મારે શરણે આવેલા છે તેવા ભક્તોનો ત્યાગ કરવા ૭ ફેમ 
ઉત્સાહ કરં! જેમ સત્પતિને પાતિત્રત્યધમેવતીં સ્ત્રી વશ કરે; 
તેમ સવેત્ર સમાનટર્શી અને મારે વિશે હદયને બાંધનાર ભક્વ; 
મને વશ કરે છે. મારી સેવાથી પતિ માનનારા ભકતો ભક્તિધી 
પ્રાત્ન થતી સાલેય્યાદિ મુક્તિની પણુ ઇચ્છા નથી રાખતા; તે! 
કાળે કરી જેનો નાશ થાય છે એવા એહિક પદાર્થને કેમ ઇચ્છે? 
સર્‌ભડ્તો મારૂં હૃદય છે અને તેએનુ' હદય “જ છે તેએ મારા 
શિવાય ખીન્ત કાંઈ જણુતા નથા છ પણુ તેઓનાધી અતર જરઃ 
પણુ નાણુતો નથી. 

શ્રીગીતાજમાં પણુ અધ્યાય નવમામાં “લેક ૨૨ 

ઝનન્વાશ્રિતમંતો માં ને ઝનાઃ ૧યેપાતતે । 

તેવાં નિત્યા મિયુત્તાનાં યામક્ષેમં વદામ્તદક્‌ । 22 ।। 

અર્થ--અનન્ય ભપ્ત છે જે મારું (પુરૂષાત્તમતુ) ચિતવન 
કરતા પુષ્ટિમાગ ના પ્રકારથી મને સવે છે. નિત્ય અભિયેઃગવાલા 
તેઓના ચે!ગ અને ક્ષેમ ૭ કરં 5 

બાવાથ--ભગવાન્‌ અન્નનંતે કહે છે કે જે અનન્ય ભક્ત 
છે અનન્ય એટક્ષે ખીજ દેવથી ક્લની કચ્છા રૂપ ભાવના રહિત 
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જે ભડ્તજન અથોત્‌ પૃષ્ટિભક્તિ વાળા પુરૂષાત્તમતું ચિ'તન ક- 
રૃતાં પુષ્ટિમાગમાં કડી સેવા કરે છે, તેવા જે નિત્ય સ'ખદ્ધ છે 
તેનો ચોગ એટલે અપ્રાપ્ર જે સેવે!પયોગી ધન ધાન્ય વસ્ત્રાલ'કા- 
રાદિ તેની પ્રાપ્તિ હુ કરૂં છું. એટલે કેોઇઇને પ્રેરણા કરી હુંજ 
સ'પાદન કરી લઉછ” તે ખાતે તેવા ભગવરૂભડ્તને શ્રમ કરવે। 
રહેતો નથી, અને દ્વૌોમ એટલે પ્રાપ્ત વસ્તુનું સરક્ષણુ અથવા 
[નેરવાધિકેડ યાણ દું કરું છુ. 
' સવે મજ્ાસ્યોમેન મરતો ઝમતેત્રતા ' 
અર્થ--મારો ભક્ત મારી ભક્તિના થોગથી સઘળું જલરી 
મેળવે છે. આ પણુ વચન છે તેથી ભક્તિથી સવે મળે છે ભ- 
ગવદ્‌ભક્તિ છે તે કલ્પતરૂ છે તેમ ગીતાજીમાં ખીન્ત' પણુ વ" 
ચન છે જેમકે-- 
ચેત સવો ળિ ૧૫નિ મનિ સંત્વસ્ય ૫૯૫ર1ઃ । 
ઝનન્તેનેવ યોમેન માં કળામત રવાતત ॥ ?૨--૬ 
તેપામદં સમુદ્રના મૃત્યુસંતારતામરત્‌ । 
મવામે ત નિસારાત્વાય મશ્યાવોસશિતચતલામ્‌ । ?૬-૭ 
અર્થ--જેએ લોકિક વેદિક કમે મને સમપિને કેવલ મારે 
અધીન થઈ અન્ય ભાવના રહિત ભક્તિચોગે કરી શ્રવણ, કી- 
તન, સ્મરણાદિ કરતા મનેજ ભજે છે--તેના આ મૃત્યું રૂપ 
સ'સાર સમુદ્રથી થોડા વખતમાં ઉદ્ધાર હુ' કરૂં છુ. કારણુ કે તે- 
મભે મારામાં એતઃકરણુનો આવેશ કરી રાખ્યો છે એમને ખીન્નુ' 
કાંઇ અવરિણટ છેજ નહીં. ફેવલ સેવા શિવાય કાંઈ કામનાનુ' 
ખીજ પણુ ખબાકો રહયું નથી. આવું પણુ વચન છે ઝે-- 
' ત મ*્યાર્વોશિતધિયાં ૧1૫$ જામાથ ૨૦૧તે ' 
મારામાં જેમણે ખુદ્ધિના આવેશ રાખ્યો છે તેમને કાંઇ 
કમ કામને વાસ્તે નથી કલ્પાતો, એટલે કાંઇ કામના ખાકી રહેતી 


શર૩ 


નથી પરિપર્ણું મનોરથ છે. ઇત્યાદિ અનેક વાક્ય છે. આ ઉપર 
થી સાધારણુભક્તિથી પુષછિભક્તિનો વિશેષ ન્નેવામાં આવે છે. 
પુષ્ટિ, મયોદા અને પ્રવાહુના ભેદ જદો ખતાવેલો છે માઝે 
વધારે લખવાની જરૂર નથી. જે પુછિભક્ત છે તેમના ચતુવિધ 
સુરૂષાથ સિદ્ધ કરવાનું ભગવાનેજ સ્વય સ્વીજુત છે. માટે 
ખ્રહ્માદિક દેવની પ્રાર્થના તે લેકે કરતા નથી અને તે દેવો એની 
મનોરથ પૃત્તિ ડરી શકતા પણુ નથી કારણુ કે ભક્ત નિરૂપાધિક 
છે અને બ્રહ્માદિક સોપાંધક છે. 


શ્રીસુર્ષાત્તમજી પ્રકાશમાં વ્યાખ્યાન ખીજ પક્ષથી ડરે દ 
કારણુ કે “યોગિક અથ કરતાં રૂઢીનેો અર્થ બલવાન છે તેથી 
નિશ્ચય શખ્ટનો પહેલાં કામચાર એવો અર્ધ કરી હુવે નિશ્ચય 
શખ્દનો મૂલ જે અર્થ નિદ્ધાર રૂપ છે તેજ રાખો વ્યાખ્યાન કરે 
છે. આ પક્ષમાં સ્વાત્મામિ એ પુષ્ણુનું વિશ્ષેષણુ છે. બીને સઘળે 
અથ જે જે વિવૃત્તિના અનુવાદ વખતે કયો તેજ સમજ લેવે।, 
ભગવાન્‌ ડામચાર છે એ અર્થ: પણુ પહેલે ક્યા છે, પુષ્ટિમાગ માં 
સાધન અને કૂળ શ્રીકૃપ્ણુજ છે. જેનો ઉદ્ધાર કરવા ભગવાન્‌ ધારે 
તેનો ઉદ્ધાર થાય છે. અને જેનો મનોરથ પર્ણુ કરવા ધારે તેનો 
પરણું થાય છે કારણ્‌ કે તેમાં ભગવદિચ્છાહેતુ છે. આજ અભિ: 
પ્રાય વેદાંત સૂત્રમાં પણુ છે. 


તંગગ્વારેવ ત તરજતેઃ અધવાય ૪ ૧. ૪ મૃ ૮ 


અર્થ--પુર્ષાત્તમના સ'*કલ્પથીજ ભજનાન દાદિ મળે છે. 
કારણુ કે તેવી શ્રાત છે. 


ભાવાર્થ--સુરૃષાત્તમની પ્રાપ્તિ કેપ્ને થાય છે ને કોઈને 
થતી નથી તેમાં હેતુ શું કલ્પવો જોઇએ? આ જસ્તાસાના ઉ 
ન્તરમાં એજ કૈ જે જીવને ભજનાનદ દેવાને ભમવાન સંકલ્પ 
વિષય કરે છે તેને તે આનદ મળે છે કાંઇ સર્વ ને ભજનાન'દ મળતે। 
નથી, આમ પ્રમાણુ ક્ષતિનું છે-- 
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નાયયાતળા શવપતેત જમ્૧? નમેધયા ન વદના શ્રુતેન || 
મવેવૈવ રૃળુતે તેન જમ્યઃ | 
અથ --ભઆ આત્મા (પુરૂષોત્તમ ) પ્રવચનથી મળતા નથી, 
આ પરમાત્મા ચોગાદિ ધારણા કરવાથી મળતા નથી અથવા ખટ 
શ્રતથી મળતા નથી, શ્રુત છ પ્રકારનું છે. અથવા ફોર શ્રવણુ 


કરવાથી જ મળતા નથી પરંતુ તેને મળે છે કે જેને પોતે પોતાના 
કરી માને છે. 
ભાવાર્થ--પુરૂષાત્તમ કાંઈ ઇતર સાધતસાધ્ય નથી પ્રવચ- 


નાદિ સાધન પુરૂષોત્તમ પ્રાપ્તિમા મુ'ઠિત છે આહીં તો પ્રાપ્તિમાં સ્ુખ્ય 
સાધન વરણુ છે ભગવાન્‌ જેનો અ'ગિકાર કરવા ધારે છે તેને 
અ'ગીકાર થાય છે તેથી સાધન ખીનુ કોઇ ઉપચોગી થઈ પડતું 
નથી. અને અનેક કેટિ બ્રહ્માંડ નાયકને કઈ વાતે આપણે રીઝા- 
વીએ, સર્વ શક્ત, સર્વેશાન, સર્વસ્ત, પરમાત્મા, પણાન દને ડેઇ 
સાંસારિક પદાર્થની અપેક્ષા છેજ નહિં અને લેોકિક પદાથને ઉ- 
પચેોગ થાયજ નહિં માત્ર ભાવથી વશ થાય છે; ને દૃઢ ભક્તિ 
છે તો વરા થાય છે અને જે મનોરથ હોય તે પર્ણું કરવા તેજ 
સમથ છે. પરતુ એ અનન્ય ભપ્તને વાસ્તે વ્યવડ્થા છે. નવમા 
સ્કંધમાં કહ્યા પ્રમાણુ જેણું સર્વસ્વ નિવેદન કરી દીધું હોય અને 
એકાદશસ્કુધમાં વણુંવેલી દશાને પણોચ્યો હોય તેને વાસ્તે છે 
ભક્તિમાર્ગકમલભાસ્કર શથ્રીવેદવ્યાસજી પણુ આ અરથ સૂ- 
ત્રમાં ગુ*થે છે. 
અનન્યાષિ૧તિઃ 

અર્થ--અનન્યોના અધિપતિ પુરૂષોત્તમ છે. 

ભાવાર્થ--પુષ્િમાર્ગીય ભપ્તજનો આમ દૃઢ સમજે કે અ- 
મારે તો સાધન, અને ફૂળ ભગવાન્‌ વિના બીજનું કોઈ નથી તેથી 
તે અનન્ય કહેવાય અને અનન્યોના અધિપતિ પુરૂષોત્તમ છે 
એટલે તેઆનઃ અતઃકરણુમાં સદા પ્રભુ ખીરાજે છે,અને સકલ મનેોરધ 
પૂરણુ મજુ કરે છે. અહં એક શ'કા ઉત્પન્ન થાય છે કે આમ 
પણુ શ્રાતિ છે કે-- 


૬પ્પ 


' સર્વસ્ય વશી સવસ્ચૅેશાનઃ ? 


અથ--સર્જને નિયમમાં રાખનાર છે અને સર્વના અધિ" 
પતિ છે. તો કેવળ ભક્તિમાર્ગીય જનોનાજ અધપતિ છે એમ 
કેમ કહેવાય ? ઉત્તર--એ વાત સત્ય છે પરતુ ભક્તિમાર્ગીય 
જન [શવાયતું અધિપતિપણું પોતાની વિબતિથી કરે છે માટેજ 
કહાં છે-- 

' મરનન્‍્યસ ન આતતિ નાહંતેમ્યો મતામવિ ' 

“મારાથી બીજુ કાંઈ તે ભક્ત જાણુતા નથા અને ટ 
તેનાથી ઉપરાંત ખીજી' કાંઈ વધારે ધારતો નથી. જેતે પર્વાકન 
પ્રકારેજ હેય તે! સર્વજ્ઞ સર્વશક્તિમાન થ્ોીકૃષ્ણ આવી ઝેમ 
આસત્તા કરે? તેથી આમ સિદ્ધ થાય છે કે ભક્તિમાગ ઝેવળ 
અવુગ્રહેક્સાધ્ય છે; માત્ર વિશ્વાસ નેઇએ, આ હેતુથી અહીં સે- 
વાનો ઉપદેશ કરવામાં આવ્યે છે. 

શ્રીકલ્યાણુરાયજી લખે છે તે પવીપ્તાનુસારીજ છે તેએ 
એક આવો હૅતુ લખે છે ૩ ભક્તજનના મનોરથ પણુ અસા 
ધારણુ હોય છે તે પૂણુ કરવાની દેવોમાં શક્તિ પણ્‌ ડયાં છે ? 
અને એને નિયમમાં રાખવા યમ પણુ ના કહે છે જેમ કે-- 

તે રેવતિ#વરિમીત૧વેત્રનાથા | 
ચે સ14વઃ સમરશો મમ૧૯4૫ન્નાઃ | 
તાસોપતીરત દૃરેમેજ્યામિળળન 
સેષાં વષ ત ચ ૧૫$ પમવામ હરે મા. ૧--ર-૨૭ 
અથ--યમરાજ પોતાના ડૂતને કહે છે--દેઢ અને સિદ્ધ 
લોકોએ જેઓની પવિત્ર કથા ગાઈ છે અને જેએ ભગવાન- 
ને શરણુ ઞયા છે તે સાધુ જન છે. હરિની ગદાથી જેઓની 
ચોતરક્‌થી રક્ષા થઇ સડી છે તેઓની પાસે તમો (દૂતે!) ન જાએ; 
કારણુ કે એએઓને દડ દેવામાં અમે તથા કાળ પણુ સમર્થ નથી. 
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આ ઉપરથી સિદ્ધ થાય છે કે તેવા ભપ્તને યમાદિદેવ પણુ 
નિયમમાં રાખવા સમથ નથી. આ વાડ્ય ઉપરથી સાર એવે 
લેવો! નનેઇએ કે તેમાં કહેલાં લક્ષણુ વાળા ભક્તજનને વાસ્તે એ 
નિયમ છે. સવંત્ર સમાન દૃણિથી નેવું એ ખટજ પરિપકવ દશા 
માં થાય છે. ખ્રહ્દમાભાવ થવો એ કાંઈ સહુજ નથી સેઢેથી કહી 
દીધુ” તેથી શું થયું ? તે પ્રમાણે વતવું જોએ, 


આ અગિયારમા *લે।કને. સારાંશ એ છે જે--આ લોક- 
માં અધિષાતા ખ્રહ્ધાદિ દેવાથી તે તે દેવોની ઉપાસના ડરનાર 
જનોને મનોરથ પ્રાપ્તિ થાય છે માગ્ેજ દ્વિતીય સ્કંધમાં શ્રીશુક 
દૈવે તે તે કામના પરત્વે ઉપ સન: કહેલી છે, તથા ગીતાજીમાં 
પણુ કહ્યાં છે ફે યસ કરી દવતાને પ્રસન્ન કરો અને પ્રસન્ન થયેલા 
દેવ તમોને નેઇતું દેશે. તેમજ જે દેવને યજે છે તે દેવને પ્રાપ્ત 
થાય છે અઃદિ કહ્યું છે. પર'તુ ભગવદટ્દભડતને વાસ્તે એ વ્યવસ્થા 
નથી. ભગવદ્‌ભડત તો પુરૂષોત્તમનું જ ભજન કરે છે અને તેના 
આ લેક અને પરલોક સખન્ધી સઘળા મનોરથ પરમાન'દ શ્રીં 
જુષ્ણુજ પૂરા કરે છે. સ્રુચકુ'દાદિક પર પ્રસન્ન થયેલા દેવોએ 
મોક્ષ દેવાને વાસ્તે નાજ ડહી હુતી. એટલે ભગવાન્‌ વિના 
સકલ મનેરથ પરક કેોણુ છે? કેઈ નથી એમ ભગવદ્ભડ્તને 
નિશ્ચય વિશ્યાસ છે. ભગવાનના ભડતને કૈ?ઈ કામ સારૂ ઈતરને 
આશ્રય કરવાની જરૂર નથી, અને દેવતાંતરના ભડતને યથાયોગ્ય 
દેવાને અધિકાર આપ્યો છે, અને ભગવાન્‌ તો પરમાનદ રૂપ છે 
માષે તેઓની પાસે પ્રાર્થના કરવ;માં પણુ કોઈ પ્રકારનો અએદેશેા 
રહેતો નથી અથવા પ્રાર્થનાનું પણુ શુ' કામ છે, અંતઃકરણુમાં 
'ઔરાજે છે માટ્ટે સઘછી નણે છે કે આ વખતે આ પદાર્થની 
અપેક્ષા છે, તો વિના પ્રાથના પણુ કામના પણું કરે છે. ૧૧ 


એકાદશ ફ્લેટમાં કહાં કે ભગવદ્ભક્તના મનોરથ પરમાત્મા 
પરે છે. અને ખીજ જીવતા મનોરથ ભગવદ'શભૂત ખ્રહ્ધાદિ દેવે 
પરૈ છે. તે પણુ તે તે દેવદ્વારા ભગવાને પ્યો એમજ કહેવાય 
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કારણુકે અશી પરમાત્મા છે. તેમ ગીતાજીમાં કહ્યું છે કે “મેજ 
મનેોરથાની પત કરી છેઃ હે વિત! ફલ દેવાની ખીન્નની 
શક્તિ નથી, તેમ એ પણુ સિદ્ધ થયું છે, કે શ્રીકૃષ્યુ છે તે પર- 
ખ્રહ્ધા પુરૂષોત્તમ છે. અને અ તયામી વિષ્ણુ અક્ષર છે. અને પ્ર 
પચ ક્ષર છે. તો સર્વોત્તમ જે પુરૂષોત્તમ શ્રોકૃષ્ણુ તેમની ભકિત 
કરવી, એ આ બારમા ફલેકના પવાદ્ધમાં કહેવામાં આવશે અને 
ઉત્તરાદ્ધમાં જીવ સ્વરૂપ કહેવારે. 


૧૨ 

મુજ્મ-ઝતવ્તુ ત્રલવાટ્ન "ળે બુર્િવિધીયતામ્‌ 1 

સતાન્વવવરાર્થઃ--(ભકિતમાગમાં તો સર્વને નિયમમાં રાખઃ 
નાર શ્રીકૃષ્ણુજ છે, અતઃ એ હેતુ માટે તુ પુનઃ વ્રસવારેન (0: 
ધુ ખ્રહ્ાજ છે એ રીતે શ્રીભ: ગવત ગીતા અને વ્યાસઝત્રમાં કહેલા) 
ખ્રહ્મવાદે કરીને સુ'ઝે (પરખ્રહ્ય) શ્રીદુપ્ણુમાં વુઝિ: અ 'તઃકરણ 
વષ વતત વિરોષે કરીને ધારણ ડરવું. 

અર્થ--આથી ષાહ્યાવાદ્દે કરી શ્રાષૃષ્ણુમાં જદવ સારં 
રીતે રાખો, 

ભાવાથ--ખઅગીઆર ડહે:ક સુષી જે ડવ્રં તેતું કળ અને 
પ્રમેય કહે છે કે આ સઘળું નવમાં પ્રતિપાદન કરી દીધુ તેથી 
સાકાર છે. આ પ્રકારના સિદ્ધાંતથી શ્રોયુષ્ણુમાં જ અ'તઃકરણુ સ્થિર 
કરી રાખે. શ્રીકૃષ્ણ પરખ્રહ્મ છે એતો ખ.ત્ર પ્રતિપાદિત છે શ્રોશુકઃ 


જુ 


ટ્ેવજીએ દામોદર લીલામાં પણુ પરષ્રહ્મપણુ।થી વરણુન કયુ છે. 


ન ત્તાંતન વરદિર્ષસ્ય ન પર્વ સાંિ તા૬રં । 

વવાપરં થરિશ્રાંતત્રમતો દિ ગમન ૧: | ભા. ૧૦-૯-૧૩ 

અર્થ--જેની અર કાંઈ નથી અને જની ખાછિર કાંઈ 
નથી તેમ પર્વ અને પશ્ષિમપણું પણુ નથી. પર્વ પશ્ચિમ. અને 
અદર અને ખાહિર આ સઘળા ભાવ જગવને છે આ તો સ્વયં 
જગત્‌ છે માટે કૈમ ખાંષી શકાય ? 

બ્યા ભગવાન્‌ નત ખ'ધાય તેમાં આશ્ચર્ય 
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નહિ એમ જણાવતા ચુડિત જણાવે છે. ભગવાનતું ખધન બેય 
પ્રકારેથી નથી થઈ શક્તું એક તો ભગવાનન: રવરૂપનો વિચા૬ 
અને ખ'ધનના સાધનપર વિચાર કરવાથી પણુ બ'ધન થઈ 
શકતું નથી. તેમાં પહેલે ભગવાનના ૨્વરૂપનો વિચાર કરે છે. 
હવે ખ'ધષનથી બે કામ થાય છે એક તો ખાહિર જવાનો નિરોધ 


અને ખીનુ' અ'દર તાપ. તે તેને થાય કૈ જેને ખાહિર અને અ'દર એ 
બે ભાવ હોય, ભગવાન્‌ તો પર્ણું છે, અને વ્યાપી ૩હ્યા છે એટલે 


કોનાથી ભગવાન અંદર કહેવાય ? અથવા સવેની અંદર તેજ રૅહેનાર છે 
માટે તેની અદર તો કઇ નથો ને તેની અંદર કેણુ ( તેની અંદર 
કોણુ ? એમ પક્ષ કયો કરીએ તો અનવરથા નામને દોષ આવે 
છે. માટે સર્વની અંદર નિરંતર અંતયોમી રવરૂપે ભગવાન્‌ ખી: 
રાજે છે. સવતયાોમી તો તેજ છે માટે તેનો અંદર નથી, તેમ 
ભગવાનથી ખાછહિર પણુ કે!ઈઈ નથો, કારણુ કે ભગવાન્‌ સવવ્યા'પકે 
છે. જને કે આકાશ સવથી ખાહિર નેવામાં આવ છે પરંતુ એ 
આકાશ પણુ ભગવાનસાંજ રહે છે; આ બે ખાખતથી અંતઃકર- 
ણુમાં ખેદ અને ખાહિર આવરણુ ભગવાનને નથી એ સૂચ 
વવામાં આવ્યું. આ ખધન એ વેષનાત્મક છે. તે નિરવયવ, 
અને ન નિરૂપણુ થાય તેવા અને પોતાની મેળે ભાસતા 


અને જનણુનાર અને જાણુવા નેગ પણુાથી રહિત એવા પરમ 
ખ્રહ્મનો પૂવે દિશાપણું અને પશ્ચિમ દિશાપણું કેમ ઘટે? 
તેમજ દક્ષિસુ અને ઉત્તર વિભાગ પણું સમજી લેવું, તેથી 
સ્વરૂપથી અને દિશાના વિભાગથી મનાતા અએંદર અને ખાહિર, 
પવે અને પશ્ચિમ, દક્ષિણુ અને ઉત્તર આદિ ધર્મા ભગવાનમાં 
નથી; તે સ'ખન્ધની સ'ભાવના પણુ ન કરવી ન્નેઇએ. આતે 
ભગવાનના સ્વરૂપ નેતે વિચાર કરવામાં આવ્યો. હુવે સાધનના 
સ્વરૂપનો વિચાર કરવો ખાકી છે માટે શ્લોકનું ઉત્તરાદ્ધે કહેવા- 
માં આવ્યું. ખ'ધનનાં સાધન તો રોરડી આદિ પ્રસિદ્ધ છે તો તે 
રારડાના પવે ભાગમાં તથા પર ભાગમાં ભગવાન્‌ છેજ તો, 
જ્યારે સવેમાં છે તો દોરડામાં શાને નથી ? હિરષ્યકશ્યપુતા આ- 
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ખ્યાનમાં. ક્યાં છે આ પ્રશ્ષના જવાખમાં પરમભત્ત પ્રહ્હાદજી એ 
સવેમાં છે, આજ જવા આપ્યો છે અને ભગવાન્‌ સ્તભમાંથી 
પ્રાદુભેત છે. તેમ સર્વે પદાર્થી| ભગવાન્‌માં છે એમાં પણુ રવય 
યશેદદાજી પ્રમાણુ ભત છે કારણુ કે મૃત્સ્નાભક્ષણુ પ્રસંગમાં તથા 
તૃણાવર્લના પ્રસંગમાં સ પણું ખ્રહ્ધાંડ સુખારવિદમાં શ્રાયશેદાજીએ 
નેર્યું છે જ! માટે સર્વની ખાહિર પણુ ભગવાન્‌ છે કારણુ કે વ્યાપ 
છે અને સર્વની અ*દર પણુ ભગવાન્‌ ખીરાજે છે કારણુ કે સઃ 
વોતયામી છે. તેમ મૂલ *લેકમાં ત્ર કહેવામાં આવ્યો છે. તેથી 
સ્વરૂપ પણુ છે. આ સઘળુ જગતના સ'બધમાં છે; કારણુ કે ઉ 
(પન્ન થાય છે અને જાય છે--ઝાથતે મચ્છીત ત્ર ઝપત્‌ તેથી 
જગત. કહેવાય છે ને પર્વ ભાવ ન હોય તો થાય કેમ ? અને 
પરભાવ ન હોય તે! જગત્‌ જાય કયાં ? ભગવાન્‌ તેની ખાહિર 
ન હોય તો જગત્‌ જાતાં નય તો ? અને જે જગતની અદર 
ભગવાન્‌ ન હાય તો! સપ્રતીતિ સિદ્ધ ન થાય માટે અતઃ સ્થિત 
ભગવાનના ધર્મથી જ તો જગદ્ધર્મ છે. વધારે શું જગત્‌ છે તે 
પણુ ભગવાન્‌ છે સચ્ચિદાન'દરૂપ પણાથી જે ભગવાન્‌ જ છે તો 
રઈ પોતાના આત્માથી બ'ધાય નહિ અને ને પોતાની શૈળે જ 
ખ'ધાય તો ખાંધનારનો શ્રમ વ્યથ છે અને જગન્મય સવને 
પોતાની આગઝ્તામ્માં રાખે તો પોતાના ખધને સારૂ કેમ જગતને 
આઝ્તા આપે? આમ વિચાર કરતાં કોઇ પણ્‌ પ્રકારેથી અ'ધન 
નથી સભવતું આ સઘળા *લોકને! અર્થ છે. કાંઈ વિરતાર થયે 
છે પણુ દીર્ધ વિચારવાળાને તો સાર મળશેજ. આમાં શ્રંકૃષ્ણુનું 
પૂર્ણુ પુરૂષોત્તમ પણુથી વર્ણુન સુધ્સસિદ્ધ કરવામા આવ્યે તેમ 
રતુતિ ભાગમાં પરખ્રહ્માના ગુણથી જ વણુંન છે. તેથી ભકિતમા- 
ગમાં ષ્રહ્માવાદ અનુભવસાક્ષિક છે. ૨.મ નરૂપણુ કરવામાં આવ્યે 
અને મૃલ શ્લોકમાં ચસ્તુ આ બે શખ્દમાં જે તુ ૨૬ છે તેથી 
નિરાષ્ઠાર વાદની વ્યાવૃત્તિ કરી. 


પ્રકાશમાં શ્રીપુરૂષાોત્તમજી અનુવાદ કરે છે કે પર્વાકત પ્ર 
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કારથી સધળું ખ્રહ્મા જ છે એમ શ્રીગીતાજી શ્રોભાગવત અને 
ખ્રહમાસૂત્રથી શ્રતિ સિદ્ધાંતના સ્થાપને કરી પરષખ્રહ્ધ શ્રીકૃષ્ણુમાં 
“મંત:કરણુ રાખા. 


યોજનામાં લાલૂભટજી લખે છે કે--આ પ્રકારે સાધારણુ 
ફળી મળવાની વ્યવસ્થા કહી તેમાં પણુ સાધારણુ જીવોને ફૂળ શ્રીકૃષ્ણુના 
અંશ ભત ખ્રહ્માદિ દેવદ્દારા શ્રીકૃષ્ણ આપે છે અને પુણ્માર્ગીય 
જીવોને કૂળ શ્રૉુષ્ણુ સ્વય' આપે છે એ વ્યવસ્થા કરવામાં આવી 
તો સઘળાને કૂળ દેનાર શ્રીષુષ્ણુ જ થયા, તથા સઘળા શ્રીકૃષ્ણા- 
ત્મક છે અને શ્રૉદુષ્ણુને આધીન છે. આ ખ્રહ્માવાદે શ્રીકૃષ્ણુમાં જ 
કૂળ દેતાર પણાની ખૃદ્ધિ રાખવી જેઇએ. તેમ ખ્રદ્દાસૂત્રમાં પણુ 
કૂલ પ્રદ પાણું ભગવાન્‌ નું વણુવેલું છ જેમકે-- 


જજમત ૩૧૫ત્ત:ર--2-ર૨૮ 
અથ--ઈઇક્ષરથી ફળ મળે છે ઉપપત્તિ હેતુથી. 


ભાવાર્થ--કશ્ચરથી ફળ મળે છે આ શ્િદ્ધ ડરવા વ્યાસ 
ચરણુ ફ્લોપપપત્યધિકરણુ નામના ૧૧ માં અધિકરણુમાં આરભ 
કરે છે. ઈશ્વરથીજ એહિક અને પારલોકિક કૂળ મળે છે કારણ 
જુ ફૂળની ઉપપત્તિ ઇંશ્ચરથી છે. સર્વને વશ ડરનાર સર્વના નિઃ 
યતા ઈશ્વર છે શ્રતિમાં પણુ રહયું છે. 


શ (પ અ 
સવસ્ય વશી સ૧૨૧શાનઃ 


અર્થ--સર્વને વશમાં રાખનાર અને સવના શાસન કરનાર 
%શ્વર છે માટે ઈશ્વરજ ફળ આપે છે, કમે સચિવ દેવતા 
આપતા નથી કારણુ કે સવેના માલિક તો પુરૂષોત્તમ છે. ખીજાની 
વસ્તુ ખીજને આપવા અધિકાર નથી, જેની જે વસ્તુ છે તે 
આપી શાર્ફે છે ને ભગવદિચ્છા શિવાય કોપથી અપાય નહો. 
આ જે કૂળ કામનાથી ભજે કૈ તે મસધ્યમાધિકારિ જાણુવા., 
કારણુ કે ઉત્તમાધિકારીને તો ભગવાન્‌ એજ કૂળ છે જે ભજ- 
વામાં ખીને હેતુ રહેતો નથી; તે અહેતુકી ભક્તિ કરે છે માટે 
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ઉત્તમાંધકારી છે. આ સૂત્રથી એ સિદ્ધ થયું જે કૂળ પ્રાપ્તિ 
ભગવાનથી થાય છે આ અધિકરણુપાદ સમાપ્રિ સુધી છે પણુ 
ગ્રંથ ગારવના ભયથી ત્રણુ સત્ર ખીન્ત નથી લખ્યાં તેમ ગીતા- 
જીમાં પણુ એજ લખવામાં આવ્યું છે કે ભગવાનથી કૂળ પ્રાપ્તિ 
થાય છે. કદાચિતૂ ઈતર દેવની ઉપાસના કરવાથી તે તે રેવ 
દ્વાયા ફૂળ મળે છે પણુ તે ભગવાનેજ દીધેલાં, દેનાર ભગવન 
વિના ખીનને કોણુ છે ? જેમ ફે-- 


ચોયોનાં યાં તસુ મત થટ્યાચિતુમિસ્છાતિ | 
તસ્યતસ્યાડસનાં શ્રદ્ધાં તાયેવ વિહ્ધાન્યદૃમ્‌ | ૭ ૨? 


સ તયા શ્રદ્ધયા યુતસ્સશારાધનયીદતે ।। 
જમતે ત તતઃ વામાન યવેવ વિદિતાન દિ તાન 11૨૩ 


અર્થ--જે જે ભડત જે જે ભગવાનના શરીર ભત દેવને 
શ્રદ્ધાએ કરી પજવા ઇચ્છે છે તે તે ભક્તની તે તે દેવમાં શ્રદ્ધાને 
હુ કરૂં છું તે ભડ્ત તે શ્રદ્ધા યુકત, તે દેવનું આશધન ફરે છે. 
ત્યાર પછી તે રેવોથી મનોાભિલષિત કામને મેળવે છે જે કે એજ 
દીધેલાં છે. 


ભાવાયૅ--જે જે ભડત ભગવાનના એગભૂત જે દેવનું શ્રદ્ધા 
ણ ૪. ૮? પ 
પવેક્ પૂજન કરવા ઇચ્છે છે તેની શ્રદ્ધા ભગવાન જ તેમાં કરાવી 
અ * “૪ મ રૂ જા 
દે છે. કારણુ કે તેમાં ભગવાન્‌ બીરાજે છે, તો! એક પ્રકારથી કા: 
ગવાનતું જ પજન ફરવા ઇચ્છે છે. ભગવાનનું તેને જ્ઞાન નથી 
પરતુ ભગવાનને તે! જ્ઞાન છે. જે આ દેવતાંતરમાં હ રહ્યા છુ 
તેને શ્રદ્ધા પવક ભજવા ઇચ્છે છે. ત્યાર પછી તેવી રીતે તેના 
આરાધનથી તેને કામની પ્રાસિ પણુ થાય છે, કારણુ કે ભગવા- 
નેજ તે દ્વારા અભિલષિત પદાથે દીધેલા છે સવેમાં અંતયામી 
બિરાજે છે આતો વાત સુપ્રસિદ્ધ છે ખહુદારણ્યક ઉપનિષટ્માં 
પાંચમા અધ્યાયના સપ્તમ ખ્રાદ્દાણુમાં અંતયોામીરનું નિરૂપણુ છે. 
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યઃ શાથેવ્યાં તિછન્‌ પૃથિચ્યા મંતર શાથેવી ત વેટ્‌ યસ્ય 
વૃષિવી શરીર ૧) ૬થિવી અંતરો ચમયત્યેષ ત ઞાતમાંતયોય્યકૃત । રૂતિ 
અર્થ--જે પૃથિવીમાં રહે છે પ્ૃથિવીથી ન્નુરો છે પૃથિવી 
જને જાણુતી નથી જેનું પૃથિવી શરીર છે જે પૃથિવીને એદર 
નિયમમાં રાખે છે તે આત્મા એતવો મિ અમૃત જાણુવા તેમજ- 
થ સાહિત્ય તિછુન્‌ યમારિત્યો ન વેટ્‌ યશ્યારિલ્યડ શરીર । ર્ત્યાર 
( જે આદિત્યમાં રહે છે જેને આદિત્ય જાણુતા નથી જેનું 
આદિત્ય શરીર છે જે આદિત્યને નિયમમાં રાખે છે) ઇત્યદિ 
વચનોથી સિદ્ધ છે જે સવેમાં એતયોમી રહે છે, તો દેવદ્વારઃ 
તેજ પરમાત્મા ફૂળ દે છે. પરતુ અજ્ઞાની અને કામમાં લેોભા- 
ચેલા કાંઈ વિવેચન જાણુતા નથી. ભગવાનત્તે ભજ્વાથી સવે ડા- 
મના પૂરી થાય છે અને તે દેવોને ભજવાથી ચથાધિકાર કલ 
મળે છે. તેમ તે ફૂલ સાવધિક મળે છે અને ભગવાનના ભજ- 
નથી નિરવધિ સુખરોવધિ મળે છે. મૂલ છોડી શાખા સેચન 
ડ્રેણુ કરવા જાય ર? તેમ આંહી પણુ કાંઈ દુ:ખ સ'ભિન્ન સુખ 
નથી અને ત્યાં તો ફુઃખની સાથે સુખ લેશ 'પણુ છે ઈત્યાદિ અ" 
નેક પ્રકારને વિવેજ દે દેવતાંતરના ભજનમાં રોધ ડરે છે. અને 
ભગવાનના ભજનમાં પ્રેરણા કરે છે ખ્રહ્ધાવાદે ડરી શ્રીદૃષ્ણુમાં ચિત્ત 
સ્થિર કરી સ્થાપવું;: 
શ્રીકલ્યાણુરાયજી લખે છે કૅ--આ કારણુથી ખ્રહ્મવાદે શ્રીઃ 
ઘૃષ્ણુમાં ખુદ્ડિના નિવેશ કરવે।. ખ્રહ્દાવાદનો પ્રકાર આ પ્રમાણે 
દેખાડ્યો છે 
શ્રીકૃષ્ણુ મૂલભુત પુરૂષોત્તમ છે. અને અક્ષર એ એમતું 
રથાન છે અને પ્રપ'ચ સસુદ્રતર.ગની સમાન અક્ષરથી થયો છે 
અને શ્રોકૃષ્ણુની ઈચ્છાથી સઘળું થાય છે સર્વના પ્રેરક તે છે 
ઈચ્ાદિ પ્રકારથી ઇુષ્ણુમાં બુદ્ધિ રાખવી, 
આ અદ્ટે શ્લોકનો સારાંશ જે-સર્વને ફૂલ રૃનાર તેઓ છે 
દેવતાના પણુ દેવ તે છે, અને અક્ષરમાં ને ક્ષરમાં રહેનાર પણુ 


૧૨૩ 


તે છે. સર્વ ખ્રહ્મમય છે, સચ્ચિદાન'દાત્મક છે આ સઘળાના 


મૂલભુત પરમાન'દ પુરૂષોત્તમ શ્રીપૃષ્ણુ છે. પણુ તેમાં ખુદ્ધિ ૬૯ 
રાખવી, એટલે શ્રીજુષ્ણુનાજ આશ્રય રાખવે. 


ફજમ્‌-ઝત્મનિ ત્રસસ્પેસિ 
(ત) છિદ્રા વ્યાથ્નીવ વેતનાઃ ।। ૬૨॥ 


સાન્વચપર્્‌ાર્થઃ--ઞગાત્સતિ આત્માના વિષયમાં (કહેવાય છે) 
હિં ડારણુ જે (નિખ'ધ, શ્રતિ, સ્મૃતિ અને વ્યાસસત્ર વગેરેમ| 
જીવોને ખ્રહ્દારૂપ, એશ, અણુ અને ચેતન્ય જેમાં સુખ્ય છે એવા 
કહેલા છે માટે) ત્રજ્પે (ખ્રહ્દાના એશપણાથી) ખ્રહ્મારૂપ આત્મામાં 
(જવમાં) ઘર્ચોસ્ર આકાશમાં રથ જેમ (ચારણી વગેરે ઉપાધએ 
ઉત્પન્ન કરેલાં) જિંદ્રાઃ છિદ્રો ( જવામાં આવે છે તેમ ) ચતન; 
ખૃદ્ધિએ (છે) તે જીવોને સ'સારિપણું ઉત્પન્ન કરી આપે છે. 

અથ--આત્તમાના વિષયમાં કહુ છે. ખતા એશપણાથી 
ખ્રહ્માત્મક જે આત્મા તેમાં જે ચેતના (બુદ્ધિઓ) તે જીવોને 
સ'સારીપણું ઉત્પાદન કરી આપે છે. 

હુવે જેને પૂર્વૌક્ત સાધનનો અધિકાર નથી તેને કયા 
પ્રકાર । અને કઇ ફૂલસિદ્ધિ થાય તે લખવામાં આવે છે. પહેલાં 
સઘળેા સાધન પ્રકાર તથા પ્રસેય અને ક્‌ળનો નિર્ણુય કવા, 
પરતુ તેના સર્વે અધિકારી નથી તેથી ખીન્તે પ્રકાર લખવા 
પ્રારંભ કરે છે. તે શ્રીવિડ્લેશજીએ વિવૃત્તિમાં પ્રકરણુના આર" 
ભમાં અથ શખ્દનો ઉપન્યાસ ક્વ છે. અને શ્રીમદાચાર્યચરણે 
મકરણુ ભેદને વાસ્તે છિ અથવા ત્તુ શખ્દ શ્લોકમાં ધયો છે. અહિ 
છિ અથવા તુ આમ લખવાનો હેતુ એજ કે ઉત્તરાદ્ધના બેય 
પાઠ છે ફોઇ પુસ્તકમાં [છિ છે અને કોઈ પુસ્તકમાં તુ છે તે 
પ્રકાશમાં પુરૂષાત્તમજીએ બેય પાઠને સ્વીકાયા છે માટે અહાં 
તેમ લખવામાં આવ્યું છે ટુવે આ અદ્ધ કારિકાના અથ-- 

શ્રીમદ્‌શાગવતના ચતુર્થ સ્કંધના પુરંજનના આખ્યાનમાં 
કવા છે કે-- 
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ચાર્ટ 9 ત્રયઢાં વિચાન્મમાદ્‌મિતિ યત્‌ તમ્‌ ।। ભા. ૪-૨૯-૫ 

અર્થ--ખુદ્ધિને ઓ સમજવી જેથી ટુ' અને માર્‌ થાય 

છે માટે જીવને સ'સારીપણું ખુદ્ધિથી થાય છે, હુવે જીવસ્વરૂપ- 
વિવૃતિમાં લખે છે ક-- 

જીવા અણુ છે અને અક્ષરાત્મક છે પરતુ અવિદ્યાના 
એતરાયથી અક્ષરાત્મકપણું નથી ન્તણુતા, અને એને જ્ઞાન નથી 
તેથીજ તેને સ'સાર આવી વળગે છે. આજ અવિઘાતું ઉપાષિપાગું 
છે, કાંઈ અવિદ્યા જીવને ઉત્પન્ન કરતી નથી, જીવો અણુ છે, 
એટલે ખહ્‌જ સૂઠ્દમ છે એ રહ કરવા દૃષણાંત આપ્યું છે ઝે જે 
આકાશમાં ઉપાધિથી એટલે ચારણી વગેરેથીજ છિદ્રાદિક દેખાય 
છે તેમ જીવમાં જે ક્ષુદ્રપણુ' આદિ દેખાય છે તે ખ્રહ્માધર્મ નથી 
પણુ ઉપાધિથી જણાય છે. 

પ્રકાશમાં શ્રીપુરૂષોત્તમજી ખુલાસો કરે છે તેમાં નિખ'ધમાં 
જે જીવ સવરૂપ લખ્યું છે તે લખે છે. 

ભરિસ્છામાત્રતસ્તરમાર્‌ ત્રલમતાંશનતનાઈ 

અર્થ--તે ખ્રહ્માની કેવળ ઈચ્છાથી ખ્રહ્ધાથી પ્રકટ થયા તેતું 
સ્વરૂપ કહે છે ખ્રહ્વાભશત-એશ-ચેતના જીવ ન્ાણુવા, જીવો ખ્રહ્મા- 
'ત છે કાંઈ યોગ ખલેથી આવિભાવ કયો નથી અને અંશ છે; 
સાકાર છે સૂદ્મ પરિચ્છેદ જેના છે અને ચેતના એટલે ચિત્‌ 
જમાં પ્રધાન છે અયાત્‌ ચિત્‌ એજ સ્વરૂપ અને પર્મ જેને છે 
એવા જીવો છે. 

આ પ્રમાણે જીવતું સ્વરૂપ નિખ'ધમાં કહ્યું છે, તથા વેદમાં 
પણુ જીવનું અણુ પણુ કહ્યું છે. આ *વેતાશ્વવર ઉપનિષટ્ટની 
શ્રુતિ છે.-- 

ઝાસત્રપાત્રાલવસવિ ₹ઇઃ 
અર્થ--આર--શાળનેો અગ્રભાગ, જેવડો ખીન્ને પણુ દીઠે 
એટલે આત્માના ગુણુથી અતિ સૂક્મ જીવ પણુ હૃદયમાં છે તેમ 
ગીતાજીમાં પણુ સાતમા અધ્યાયમાં-- 
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મેવાંશો ગીવજોજે ગીવમૂતઃ સનાતન! 

(અર્થ--આ લેકમાં મારો જ એશ જીવ થયો છે) તો જીવ 
એશ છે એમ સિદ્ધ છે તેમ વ્યાસસૂત્રમાં પણુ લખે છે કે 
અંશો નાના વ્યપેજ્ઞાત્‌ દાર, આ સૂત્રનો અર્થ પહેલાં લખવામાં 
આવ્યો છે; આ વગેરે અનેક પ્રમાણુથી એ જીવો ખ્રહ્દાના અંશ 
છે એમ સિ થાય છે. તેમજ અણ છે એટલે બહુજ સુક્ષ્મ દે 
મુંડક ઉપનિષદ્‌માં-- 

' ળષોડળુરાત્મા સતતા વેટ્તવ્યો યસ્મિન્ધાળઃ પંચધા સંવિવેશ ' 

(આ જીવાત્મા અણુ છે તે ચિત્ત કરી જાણુવો, જે જીવા 
ત્મામાં પ્રાણુ પાંચ પ્રકારથી રહેલ છે) તેમજ ન્યાસસૂત્ર અધ્યાય 
ર--પાદ ૩-૨૧ માં પણુ એજ સક&મપણુ* વણેવેલુ' છે. 

“તાળુત્તત્સુતે રિતિ ચેન્ેતરાધિવારાત્‌' 

અર્થ-- જીવ અણુ નથી કારણુ કૈ તેની શ્રતે નથી એમ 
સદેહ થાતો હોય તો તેમ નહિ, વે શ્રૃતિમાં ખ્રહ્માના અધિકાર 
છે તેથી જીવ અણુ જ છે. 

ભાવાથે-જીવ અણુ છે તે સિદ્ધ કરી ખતાવે છે--વાદીની 
શકા છે કે જીવ અણુ નથાં કારણુ કે કતિમાં આમ લખે છે- 

સવાઇ મદાનત આવત્માયોડર્ય વિજ્ઞાનમય 

(તેજ આ સોટા અજન્મા આત્મા છે કે જે વિજ્ઞાનમય 
છે) આથી એમ જણાય છે કે વ્યાપક છે તેના સમાધાનમાં 
વ્યાસચરણુ આજ્ઞા કરે છે કે એ શ્રતિ ખ્રહ્મપર લાગુ પડે છે, 
કારણુ કૈ એ ખ્રહ્માપ્રકરણુની ક્રતિ છે તેથી જીવપર લાગુ પડતી 
નથી; માટે જીવતો અણુજ છે એમ સિદ્ધ થયું. જેના પ્રકરણુમાં 
જ મતિ ભણુાઈ હોય તે પર તે શ્રતિ લાગુ પડે છે માટે આ 
ષ્રહ્વાપર લાગુ પડે છે. તે જીવ અણુજ છે *વેતાશ્વતર ઉપનિષ- 
દૂમાં આવી પણુ શ્રૃતિ છે ફે-- 


તાળામ્રશતમામસ્ય શતધા ૧ રિપિતરથતુ । માગો ગીવ! ઉ વિજ્ય | 


ઉર્દુ 


અયથે--વાળના અગ્રના સો કટકા કવો પછી તે માહણેલા 
એક કકડાના ફરી સો ભાગ કરીએ એવો સૃક્ષ્મ જીવ છે. અ- 
થાત્‌ અતિ સક્ષમ છે. તેમ દેહમાં પ્રવેશ કરવો અને નીકળી 
જવું વગેરે કિયા કાંઈ વ્યાપકની હોયજ નહિ તેથી પણુ સિદ્ધ 
થાય છે કૈ જીવ અણુ છે. જીવતું આવવું જવું બનતું નથી એમ 
કહીચે તો વેદની શ્રતિનો વિરોધ થાય છે; કારણુ કે વેદમાં જીવની 
ઉત્કાંતિનો પ્રકાર કહ્યો છે તે કેમ સ'ભવે ? તેથી સ્પછ સિદ્ધ 
થાય છે કે જીવ અણુ છે. તેમ ખ્રહ્મના અએશે છે એ પણુ 
નેવિવાદ છે. વ્યારે ખ્રહ્ધાત્મકપણાને કૈમ જાણુતા નથી ? એ 
સ'દેટુ ઉત્પન્ન થાય છે તેના ઉત્તરમાં એ જે અવિદધાએ કરી 
જાણુતા નથી અવિદ્યારૂપ પડદ્લો આડો આવ્યો છે તેથી ખ્રહ્માત્મક 
પણુ નથી જાણુતા તેથી સ સારમાં ફ્સાઈ રહ્યા છે. શ્રીભાગવ- 
તમાં કહાં છે કે-- 

ળ્વાર્વેવ મમાંશસ્ય તીવઘ્યેવ પદામતે । 

લંધોડશ્યા ડવિય્ાડનારિ ર્. ૨શ૨-ઝ ૨?-ક્ઝો જ 

અર્થ-“ખ્રહ્મના એશભૂત જે જીવ તેને અવિઘા એ અના(દ 
ખ'ધ છે, આ વચન ઉપરથી જણાય છે કૈ ખ્રહ્માની ખધક શા- 
પ્તિએ ઝરી જીવનો ખ'ધ છે તે વાત વેદમાં પણુ કહી છે. 
નત વિરાશ દયાયે શ્રતિમાં અતરાય ભૂત અવિદ્યાથી જીવ પો 
તાતું સ્વરૂપ જે ખ્રહ્માત્મક છે તે જાણી શકતા નથી. તેથી સ'સાર 
જે હું અને મારૂં એ જળ આવી ઘેરે છે. સ સારમાં ફ્સાવવામાં 
અવિદ્યા કારણુ છે માટે અવિઘા એ ઉપાધિ છે. કાંઈ અવિઘાના 
ખનાવેલ જીવો નથી. જીવો તો ખ્રહ્માના ચિત્પ્રધાન સૂક્ષ્મ પરિ 
ચ્છિન્ન અએશે। છે કાંઈ દોષરૂપ અવિઘાના આભાસરૂપ જીવ છે 
જ અવિઘામાં ખ્રહ્દાના પ્રતિખિ'બ એ જીવ છે તેમ નથી. ને આ- 
ભાસ પક્ષને સ્વીકાર કરે તો જીવને અખ્રહ્દાપણાનો પ્રસંગ આવે 
તેમ પ્રતિબિ'ખ પક્ષનો સ્વીકાર કરે તો પણુ ખ્રહ્ન સ્વરૂપ જીવમાં 
અખ્રહ્માપણુ પ્રાતત થાય માટે તેમ ન જાણવું. 
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આ સર્જ સવિસ્તર વિટ્ટન્મડત વગેરે ગ્ર'થામાં પ્રતિપાદન 
કરવામાં આવ્યું છે. હવે અણપણાને જણાવનાર દૃણાંતની વ્યાખ્યા 
કરે છે. 'છીજ્ર ચ્યોજ્ઞીવ સેતના:” આકાશમાં ચારણી પ્રભૃતિ 
ઉપાધિચે કરી (છટ, ના જેવો અવાસ્તવ પર્મ જેમ દેખાય છે 
તેમજ ખ્રહ્દારૂપ આત્મામાં (જીવમાં) અવિઘા ઉપાધિથી ક્દ્રત્વ, 
દુ:ખીપણુ, અત્યત ભિન્નપણું વગેરે અવાર્તવ ધમી દેખાય છે 
કાંઈ અસ'ગત્વાદિ બ્રહ્યા ધર્મ દેખાતા નથી. તે અવિદ્યાની ઉપા- 
ધિથી., ને પ'ચપવો અવિદઘાનો નાશ થાય તો સ'સાર પછી રહે 
નહિ, સ'સારરૂપ ફાંસી નાખનાર અવિઘા છે. હુવે અહિ કોઇને 
સરેહુ ઉપજે કે ને જીવનું અણુપણુ સૂચવવુંજ હતું તો આ. 
કાશનો દૃણાંત શાને દેવો જેઈ એ ? તેમાંતલો અગ્નિ અને વિસ્ષ્ઠુ- 
(લિ'ગ (તણુખા)નેો દૃછાંત દેવો હતો. તેનો ઉત્તર-અશ્ચિ-અને 
તણુખાના દૃણાંતમાં સક્ષ્મપણું' તો આવે પણુ તેની સાથે જે 
છાહ્મધાધમં તુ' તિરોધાન થવું છે તે કૈવી રીતે સમજમાં આવે, 
તથા જે અસવ્ય ધમ દેખાય છે તે વાસ્તવ નથી એ પણ કેમ 
સમજાવામાં આવે ? માઢે આ દૃષ્ટાંત દેવામાં અવ્યો છે તણુખા- 
માં તો પ્રકાશકત્વ દાહુકત્ત, રહાં આવે છે અને આંહી તો જીવમાં 
ખ્રહ્ધધ્મથી વિરૂદ્ધ ધર્મ ઉપાધિયે કરી નેવામાં આવે છે તે 
યથાર્થ કેમ સમનઈ શકાય ? માથે તે દટૃછાંત દીધેઃ છે. 


યોજનામાં લાલૃલટજઝ જે લખે છે. તેને પણુ સૂક્મ અ- 
નુવાદ કરવામાં આવે છે. છિદ્ર શખ્દના બે અર્થ, એક તો છિદ્ર 
એટલે વિવર અને ખીન્ને અર્થ છિદ્ર એટલે દોષ થાય છે, એ 
બેય અર્થ લેવામાં આવ્યા છે. ચેતના એટલે ખુદ્ધિ કહેવાય છે. 
હુવે જેમ વ્યોમમાં (આકાશમાં) મિથ્યાભત ષદ્યાર્થનુ ગ્રડુણુ છિ: 
દ્રવાળી ખાંદ્ધ કરે છે. અથાત્‌ આકાશમાં કાંઈ છિદ્ર નથી પરતુ 
છિદ્રવાળી ખૃદ્ધિયો આકાશમાં છિદ્ર છે એમ સમજી જાય છે. તેમ 
ષ્રહ્મરૂપ જીવમાં પણુ શિથ્યા ભત સ'સારિ (વાદી) દોષને જુવે છે. 
સ'સાર છે તે મિથ્યા છે આ સિદ્ધાન્ત છે. જીવ એતો ખ્રઠ્દાનો અંશ 
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છે પણુ અહુ'તા મમતાદિ રૂપ જે સસાર છે તે તે મિથ્યા છે 
અને અવિઘા કલ્પિત છે તેથી જીવતું સ'સારિપણું પણુ ઓપા- 
[ધક સમજવું નેઇએ. પૃવેમાં એ પણુ કહી આવ્યા છીએ કે 
શ્રીકૃષ્ણુની સેવાથી જીવને સસાર રહેતો નથી; માટે એ તો અ- 
વાસ્તવ ધમે છે. નિખ'ધમાં પણુ કહ્યું છે જે સસાર મિથ્યા છે 
અને પ્રપ'ચ સત્ય છે. પ્રપંચ અને સ'સારમાં ભેદ છે. પ્રપંચ 
એટલે વિસ્તારવાળુ સર્વ જગત તે સય છે કારણુ કે ખ્રહ્મ રૂપ 
છે અને અહુતા મમતા રૂપ જે સસાર છે તે મિથ્યા છે. હુવે 
જીવ સ્વરૃપ તો પ્રભ્નુ ચરણે વિવૃતિમાં લ્રખ્યું છે--કે જીવો અણુ 
છે ચિત્પ્રધાન બ્રહ્મા ભત એશ છે, સાકાર છે, સૂક્મ પરિચ્છેદવાળા 
તે વિષયમાં અહીં ફરી લખવાની જરૂર જણાતી નથી પણુ 
જીવનું સ્વરૂપ અણુ લખ્યું છે તે ખાતે દાંઇક લખવા વિચાર 
એટલે પ્રતિખિખ વાદનુ' સૂક્મ રીતે ખ'ડન થાય છે. 


હુવે એવી એક શકા ઉપજે છે કે જે જીવતું અણુ પણ 
સ્વીકાયું છે તે ફેમ ખની શકે? કારણુ કે અનાદિ અવિઘામાં 
ખ્રહ્માના પ્રતિબંબ તે જીવ છે એ ખઢુવાદી સ'મત છે, તેના 
ઉત્તરમાં એકે તેમ ખની શકે નહિ' ડારણુ કે રૂપ રહિત ખ્રહ્માને 
પ્રતિબિ'મ ઘટે નહીં પ્રતિખિ'ખ રૂપવતૂ પદાર્થનો જ હોય છે જે 
પ્રતિબિ'બવારી છે તે ખ્રહ્દાને નીરૂપ કહૅ છે અને નિરાદાર કહે 
છે તો તે વાત કેમ ખની શકે ? તેમજ અવિદ્યામાં પ્રતિબિ'બ 
તે જીવ તો અવિદ્યા એ કાંઇ શુદ્ધ પદાર્થ નથી એતે મલિન 
પદાર્થ છે તેમાં પ્રતિબિંબ પડે પણુ કેમ? ને ને તેમ પડવાની 
રીતિ હોય તો લાકડાના સ્ત'ભમાં વાયુને! પ્રતિબિખ પડવો 
નોઇએ; અવિઘાના સ્થાનાપન્ઞ તો સ્ત'ભ છે અને રૂપ રહિત ખ્રહ્મ 
સમાન વાયુ છે તેનો તો! પ્રતિખિ'મ પડતે! દેખાતો નથી; ત્યારે 
નીરૂપ ખ્રહ્દાનાો પ્રતિખિ'બ ફેમ મનાય; તે વાદીને વિચાર કરવાર્નું 
છે. રૂપ રહિતનેો પ્રતિખ'બ નહિં એતે ઠીક પણુ જોરા રૂપને 
પ્રતિખ'બ થાય જે નહી? નને થાય છે તો રૂપનો નિરૂપ છે. કારણુ 


હં 


હં નરે હ શહ 
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કે રૂપનું રૂપ હોય નહોં. ન્યાયશાઅ્નો આતો સિદ્ધાંત છે ડે ગુણુમાં 
ગુણુનો સ્વીકાર નહિં. જેમ નીરૂપ રૂપને પ્રતિબિ'મ પડે છે તેમ 
રૂપ રહિત બ્રહ્મનો પણુ પ્રતિબિખ કાં નહિં પડે? આ રાકા 
આવી તેના ઉત્તરમાં જૈ રૂપવાન્‌ ઘટાદિ પદાર્થનો પ્રતિભિ'મ પડે 
છેને ઘટાદિમાં રહેલાં રૂપનો પણુ પ્રતિિ'ભ પડે છે પણુ કોરા 
૩પનો પ્રતિબિબ તે! પડતોજ નથી. તેમ આશ્રય વિતા રૂપ 
રહેતું નથી એમ સર્વ તત્ર સિદ્ધાંત છે. રૂપજ તો શું પણું ઝુણુ 
ગુણી વિના રહે” નહીં. તો રૂપ એ પણુ એક ગુણુ છે તેથી 
આશ્રય વિના રૂપની ઉપલબ્ધિ થતી નથી, વળી દ૬પણાદ્િમાં 
બિ'ખિત જે ઘટ તેમાં રહેલ રૂપને પણુ પ્રતાબખ દેખાય છઠ 
તેમ પહેલાં ખ્રહ્મનો પ્રતિાબખ અને ત્યાર પછી નીર્‌પ રૂપને 
જેમ પ્રતિબિંબ, તેમ નીરૂપ પરમાત્મા પણુ ચક્ષુગાહ્ય છે એમ 
માનવું પડશે એ કઈ વાદીમાનતા નથી. વળાં શંકાને અવસર 
મળે છે કે નીરૂપ જે આકાશ તેને પ્રતિબિ'ખ પડે છે અને તેમાં 
કાદ્િમા દેખાય છે તેમ રૂપરહિત ખ્રહ્દાના પણુ મપ્ાતબિખ પડે 
છે એમ માનવું નેઈએ,. ઉત્તર-જે આકાશને પ્રતિબિખ પડતે 
નથી પણુ જલ [દમાં જે કાંઈ રેખાય છે તે ઓપાધિક રૂપ છે 
એપાધિક રૂપને અને આકાશને કાંઈ પણુ સબ'ધ નથી, તો 
આકાશને! પ્રતિબબ એમ ડહીં પણુ શકાય નહિં, જે તેમ માને તો 
આ આકાશ કાલુ' છે એમ જણાય છે તેથ્રી આકાશ ચશક્નુગાહ્ય છે 
એમ માનવું પડશે, તો પછે ખ્રહ્દા પણુ ચાક્રુષ છે એમ રવીકા- 
ર્વામર્‌ં પણુ આનાકાની નાંહુ થાય અને એ સ્વીકારળો તો સ્તમત 
વિરૂદ્ધ છે, કારણુ કૈ આપના મતમાં ખ્રહ્દા ચાક્ષુષ નથી તેને તેવે! 
સ્વીકાર કૈમ કરાય ? વળી એક શકા જન્મલીયે છે કૈ કલ્પિત 
રૂપવાળા જે બ્રહ્મ જેથી જગનજન્માદિ થાય છે. તે કોઈ વખતને 
ચાક્ષુષ પણુ થાય છે માટે પ્રતિખિબમાં શું હાન છે ? ઉત્તરમાં 
૬ ઝે સોપાધિક ખ્રહ્યા છે તેમાં માયિક રૂપના સ્વીકાર તમારા 
મતમાં છે, પણુ શુદ્ધખ્રહ્મામાં તો તે માયિક રૂપ આદિનો સ્વી- 
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કાર નથી અને પ્રતિબિ ખ એ તો શુદ્ધનાો છે એમ માને છે તે 
જેમજ ઘટે ? જે માયિક ખ્રહ્દાનો પ્રતિબિ'મ જીવ એમ હોય તો 
કહાં શકાય છે, તેમ તો નથી કહેતા શુદ્ધનો પ્રતિબિ'બ કહે છે. 
માટે તે ડેમ ખની શકે ? વળી આવી શકા આવે છે કે જપા 
કુસુમ ( જસ્ુદના પ્રલ ) ની લાલાસ દ્રવ્ય છેડી કફૂટિકમણિમાં 
દૈખાય છે. ને તેમ ન હોય તો કાચ વગેરેમાં જેમ સુખનો 
પ્રતિખિખ પડે તો તેમાં ખીજી' સુખ દેખાય છે, તેમ ફ્ટિકમણિમાં 
કાંઇ જપાકુસુમ ખીજું દેખાતું નથી પણુ કરી લાલાશની ઝાંઈ 
પડે છે, તેથી આ ઠેકાણે એમ જણુય છે કે રૂપ રાહિતને! પણ્‌ 
પ્રતિબિ'મ પડે છે. તો નીરૂપ ખ્રહ્માના પણુ પ્રતિબિ'બ પડે છે 
એમ માનવું નેઇએ? આ શાકાના ઉત્તરમાં રૂપ માત્રનોજ 
પ્રતિજિ'મ, એમ છતે રૂપવાળું જે જપાડકુસુમાદિ એને અન્વય 
વ્યતિરેક કરી કારણુ માનવું જેઈએ, કે રૂપવાળા જપાડુસુમાદિ 
વિના કોરી લાલાશને પ્રતિખખ કૂટિક્મણિમાં પડે છે તેમતેો 
અનતું જ નથી એમ સર્વ ઠેકાણું સમજી લેવું, રૂપવાળા વિના 
કોરા રૂપનો પ્રતિબ'બ કૈઇ ઠેકાણે પડતો નથી, માટે પ્રતિબિખ 
પડવામાં રૂપવાળા પદાર્થની સઘળે ઠેકાણે કારણુતા સમજવી 
જાપએ. ખ્રહ્માતો નીરૂપ છે માટે વેના પ્રતિખિબ ઘટે નહિં, એટલે 
ખ્રહ્મના અવિઘામાં પ્રતિબિખ તે જીવ, આ પક્ષ પ્રમાણુ પદવીને 
આરૂઢ થતો નથી આ સઘળાનો સાર શ્રીઆચાય ચરણે અધ કા- 
રિઠામાં આસા કરેલે। છે. 
“ત પૃ્રતિસ્જ્‌રળં સ્વરરતદ્ય ૧૨1ન' 

અર્થ--રૂપ રહિતને  પ્રતિખિ'બ ફોઈ દીવસ બને નહિ. 
તેથી વાયુનો પ્રતિબિ'મ પડતો નથી, ત્યારે રૂપવાન્‌ પદાર્થ ૬- 
પણાદિમાં ધર્મ રૂપે કરી પ્રતિકૂળે છે. રૂપવાન જપકુસુમાદિ 
કૂટિકમાં અરૂણુ શુણે કરી પ્રતિક્ળે છે. એમ બન્ને પ્રકારથી 
રૂપવાળા પદાર્થનો જ પ્રતિરૂળનો સ'ભવ છે માટે નીરૂપ બ્રહ્મને! 


પ્રતિખિ'બ યુક્તિથી સિદ્ધ થતો નથી, આ સાધારણુ રીતે 
પ્રતિખિખ વાદ ઉ6પ૨ કેટી કરવામાં આવી છે. 
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હુવે આ અધશ્લેકનેો સાર લખવામાં આવે છે. આમા 
જીવું સ્વરૂપ વર્ણુવેયું છે-જીવ અણુ છે. અને ચિત્પ્રધાન ખ્રહમાને! 
અ'શ છે અને કેલાતું ચેતન્ય એ ગુણુ છે એવો જીત્ર છે, તેને 
અવિઘધાએ કરીને બ'ધ થાય છે. અને વિવ્યાયે કરી મોક્ષ થાય 
છે. પ ચનદિ ગોવદ્ધનલાલાજીના કચેલા વેદાંતચિ'તામણ્‌ ના 
મના ગ્રથમાં જીવનું સ્વરૂપ કહ્યું છે તેની કારિકા-- 
સસિન્પાત્ર શ્રિઃ।ધાનો ત્રલ્ત્તાંશો દાર સ્વતઃ 1! 
વિવષ્યચેતન્વળુનાડળુત્રીવોડામેવરયાતિતઃ 192 
અથ--સત અને ચિવતવાળો તેમાં પણ્‌ ચિત્‌પ્રધાન મુખ્ય 
નમાં, તેવો અને બ્રહ્મમત અતે બ્રહ્મનો અશ અને પ્રાણિ માત્રન! 
હૃદયમાં રહેનાર તથા જેનો ચૈતન્ય રૂપ ગુણુ સઘળા શરીરમાં ફ્રેલે 
છે. તે અને આગું, અને અવિદ્યાયે ખ'ધાઈ રહેલ જવ ધી, 
ભાવાથ --પરખષ્રફ્ા સચ્ચદાનદ છે ને તેતા સટ અ શથી 
જડ સરજાયું' અને સચ્ચિત્‌ તેમાં ચિત્પ્ધાન આ અ'શથી જીવ 
અને સચ્ચિદ્દાન'દ તેમાં આનદ પ્રધાન અતયોામી ત્તાગુવા જેઈ એ, 
જીવ એ પણુ બ્રશ્નના અશ છે એ ગીતાજમાં અને વ્યાસ 
સૂત્રમાં કદ્યં છે, તે ઉપર લખી આવ્યા છઈઇએ, તેમ તે જીવ 
કયાં રહે છે? હી શ'કાના 'ત્તરમાં કે હૃદયમાં રહૈ છે. તેમાં 
પ્રમાણુ બત કાતિ લજ્વ બાત રિ તે આ આત્માં હૃદયમાં 
રહે છે. વ્યાસ સૂત્ર અગ ૨ પા૦ ૨ તૂ2 ૨૦ સૂત્રમાં લે 
છે ફે હૃદયમાં રહે છે. તો સ'પૂર્ણ શરીરમાં કેમ નાસે છે, તેના 
ત્તરમાં કે એનામાં ચંતન્ય ગુણુ છે તેથી સપૂગુ શરીરમાં ચૅત- 
ય ફેલી રહે છે. જેમ વરના એક ખુચુ।માં દીવો રાખ્યો હોય 
તોપણ સ'પૂગુ ઘરમાં અજવાળી પડે; તેમ આ જીવ પણુ ટ૬- 
યમાં રહુ છે તોપગુ આખા શરીરમાં તેનું ચેનન્ય ફરેલી નાય છે. 
તેમ બીક્નું પણુ દૃણાંત લાગુ પડે છે જેમ કસ્તૂરી એક ઠેકાણે 
હોય છે તોપણુ તેને સુગ'ધ ઘણુ ભાગમાં ફેલે છે તેમ જીવ 
હુંદયમાં રહે છે. પણુ એને! ચૅતન્ય ગુણુ આખા દેહમાં રેલે છે. 


ક 
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બા વિષય ન્ાાસજીએ બ૦ ય પાવથ્‌ ર ઘૂત્ર ૨૧ તથાર૬ સૂત્રમાં 
કહા! છે. ત્રથ વિસ્તારના ભયથી સૂવ સત્રાર્થ, નથી લખ્યે।. તેમ 
જીવ અણુ છે એ પગુ પહેવાં સવિસ્તર લખ્યુ છે. અને ખ'ધ 
જવિધાના કારણુથી છે. અવિઘા એ પાંચ પવે'ત્મિકા છે તેથી 
જીવને સ'સારીપણું આવી નડે છે, એ માટે અવિદ્યા એ ઉપાધિ 
માનેલી છે. શાંકર અને તાર્કિક જીવ એક છે એમ માને છે 
તેના મતમાં એકની સુક્તિ થયાથી સર્વ સુક્તિ અને એકનો 
બપ થાય તા પછે મુક્તિ પણુ નહી, માટે ખંધ અને મોક્ષ 
તેના મતમાં યુક્તિથી સિદ્ધ થતા નથી. વળી આવી શ્રાત છે કે 
ઝક જીવ તો પ)તાતા પુણ્યે કરી સ્વર્ગમાં જય છે, અને બીન્ને 
જીવ વળાં પોતાના પાપયી નરકમાં જાય છે એ કતિ કૈમ ઘડે ? 
માટ જીય અનેક છે તેથી ક્રતિગા અવે ઝ વ શાર કહાં છે 
જુ જે જીવ એકજ હૅ.ય તો બથ્વપન કેમ ઉપજે માકે જીવો 
અનેક છે એ તો નિઃસ“ટેઠુ સમજવું જેઈએ. જીવ એ ખ્રદ્ાનો 
અશ છે પચતું અવિઘાની ઉપાલિથી સસાર આવી વાગ્યો છે, 
અને તેથી ફૂસાથો છે. સક્ષેપથી અ જીવ વરૂપ કહેવામાં આવ્યુ 
વિસ્તારથી તો વિદ્ધન્મડનમં નિબ ધ અણુભાષ્યાદિ ગ્રથોમાં 
લખવામાં આવ્યું છે જ્સાસુએ ત્યાં જોવું, (૧૨) 

પૂર્વ શ્લોકાર્હમાં જવનું સ્વરૂપ કહ્યું અને અવિઘાથી તેનો 
ખ'ધ પશુ કહ્દો હુવે મોક્ષને! પ્રકાર કહે છે-- 


તૃછમ્‌-૩૫નિનાશે વિજ્ઞાને તરરા વને ॥। 
મમવીશયતો૧4રૅ13ં તત્ર પરસ્ાતિ।દર॥। 
તથા ૨"ળે ૧ ત્રણ સસ્મિન્જ્ઞાની પ્રપશ્યતિ । 


શાન્વવંપર્‌ાથેઃ--૫દતલ જેમ સળાતીર સ્પિતઃ ગગા?9ઝના 
કિનાસમાં રહેલો! (તેના ભકત) સત્ર તે (આધિભોતિકરૂપ પ્રવાહ) " 
ફેષસદ આપિદૈવિકરૂપી (સુતિમતી) ગ'ગાજીને પર્થાતે દેખે છે. 
સઘા તેમ ઝપાષિનાશે (અવિંધારૂપ) ઉપાધિનો નાશ થાય (અને 
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તે પછી) પ્રહ્નત્મત્વાવશાખપ્ને ( ખધાં જગતૂને) ખ્રહ્માત્મકપણાએ 
કેરી જાણુવું તે રૂપી વિશ્ષને વિગોષ જ્ઞાન સિદ્ધ થાય ત્યારે શાનો 
(પ્રહ્માને નગુનારઃ જ્તાનીપુરૂષ ₹૩૨પ્રન્‌ પે'તાને વિષે (ભકિતવડે) 
૫૬ પર ખલ બ્રહ્મ એવા જુજ ઇૃષ્યુને વરવશ્વતિ ઉત્તમ રીતે નનવે છે. 


અર્થ--ઉ5પા!ધનારા થગે ખ્રહ્માત્મપણુ'ને! બે'ધ રૂપ અનુ- 
ભવ થયે પુરૂષાત્તમતા આ વિભાવડી યોગ્યત! થાય છે, અને જ્યારે 
યોગ્યતા થ.ય છે ત્યારે પો1ાનતા આત્મામાંજ ત્તાતી પરખા શ્રી 
મુષ્ણુને સારી રીને -તુવે છે. જેમ ગ'ગાજીતા તીર ઉપર રહેને 
ભક્ત ગગાના પ્રવાહુમાં આધિદેવિકી ગ'ગાજીનાં દશન કરે તેમ, 


ભાવાર્થ-આ દોઢ શ્લોકનો સાથે સધ છે તેની સાથેજ અર્થ 
કીધો છે હુવે પઢેલાં જવનું રૂપ કહ્યું તો તે અણુ છે અને ચિત્મધાત 
ખ્રહ્નના એશ છે અને અનેક છે તથા અવિદ્યારૂપ 3પા!ધથી સ સારમાં 
ખ'ધાઈ રહેલ છે. પ્ત્યાદિ ક્યું તેને! મે।ક્ષને પ્રકાર કહે છે--ે 
જવોામાંથી જૈ જીવને પ્રશનુ 3૭૨ કરવા ઈચ્છા કરે તે જીવને તેવા 
પ્રકારના ચુરૂના ઉપદેરાથી અવિદ્યા નામની જે ઉપાધિ છે તેને 
નાશ થાય અતે ખઃત્મજ્!નનતે અથકાવતારી અવિઘા છે તેરા 
કય નારાથી આત્મજાન થાય છે. 


ચે!જનામાં પણુ એજ કવ્યં છે કે ભગત્રાન્‌ અને જવ એ 
બેય વચ્ચે અવિવઃ એ પડદા સમાન છે તો જયારે પડદાનો નાશ 
થાય ત્યારે જીવ ભગવાનર્તું દાન કરે એટકષે ભગવાનનું વિજ્તાન 
થાય છે. નિશાન એટલે તિશેષે કરી સાન સમજવુ, વશેષતા 
એકે સવે'ત્મા ભગવાન્‌ છે અથત્રા સવથી ન્તુદુ સ રૂપ છે, એનું 
સાન થયે જવર્નું ખ્રવમત્મકપ ગાથી જ્.ન થાય; તેમ પોતાને! પણુ 
બોધ તેજ પકારથી થાય ત્યારે ખ્રશ્નજ્નત થયું સમજવું, કાંઈપશ્ુ 
શારા જીવર્નું જ્ઞાત થય તેથી ખ્રહ્યત્તાન નડિં સમજનું એટવે જર 
ખ્રહ્ના છે તેથી ખ્રહ્ાસાન નહિં પણુ સવ પ્રપંચ ખ્રશ્ઞાત્મક છે આ 
જે સાન તે ખ્રફ્ઞસ્'ન; આ પણુ એક ક્લરૂપ છે. 
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મર્પિન્વાટર્િત સર્જ વિર્તિં મવાતિ રતિ 


( જેને જાણ્યે છતે સર્વ જણાય છે) એમ છતે અવિઘાનો 
નારા થચે બ્રદ્દાસ્વરૂપ જ્ઞાન અને ખ્રહ્મા રવરૂપસ્તાન થયે સર્વ 
પદાર્થનું જ્ઞાન એ સવ*માં પોતાનુ પણુ જ્ઞાન થાય છે કૈ નિવિ- 
કાર અક્ષર ભાસે છે એટલે “જ્રહ્ષ વિવ્‌ ત્રજ્ધેવ મવતાસે ? જે 
ખ્રહ્મને જાણે છે તે બ્રહ્ષ*« થઈ જાય છે, એટલે અક્ષરાત્મકપણ 
[સદ્ધ થઇ જય છે. તેન ' તઉષામપતમ સમ? ગીતાજમાં ૩છે 
છે કે તે મારૂ પરમધામ છે, જ્યારે ભગવદ્ધામપણુ સિદ્ધ થયું, 
ત્યાં શ્રીકૃષ્ણુ સઠ વિરાજે જે, પેનાં દર્શાન થાય છે. માટેજ તો 
સાની ભક્તનો આ ક્રમ છે આવી રીવે દર્શનાદિક થાય છે તેમાં 
દૃછાતનો ઉપન્યાસ કરે છે જેમ જે ગંગાજીના તીર ઉપર રહેતે 
હોય અને જ્યારે તેની ભક્તિ વધે ત્યારે તેને પ્રવાહુમાં ખબિરા: 
જતાં આધિદદેવિકી ગ'ગાજીનાં દર્શન થાય છે; તેમાં પણુ જ્ઞાની 
પે!તામાં પ્રદૃછ રીતે નવે છે એ વિદિત કરવા ૧ શખ્દ મૂકવામાં 
આવ્યે! છે. જ્ઞાની ભક્ત પણુ બહુજ પાસે રહેનાર જે અક્ષરા- 
ત્મક યવરૂપ તેનાં દર્શન કરે છે, અને ખીજા ભક્ત કરતાં જ્તાની- 
નતો મહિમા વધારે છે, ગીતાજીમાં પણુ ભગવાને આજ્ઞા કરી છે 
જે “ મને ચાર પ્રકારના ભજે છે ' આ પ્રકરણુમાં સ્તાનીની 
પ્રશંસા વધારે કરી છે જ્ઞાની એ તો મારો આત્માજ છે, તે 
શ્રીમદાચાયચરણ્‌ુ પણુ નિખધમાં આસત્તા કરી છે ઝે-- 

જ્ઞાનીચેર્ઞતે જ"ળં તસમાન્નાસ્સ્યષિર$ ૫૨૬ 

અર્થ--જ્તાની ને શ્રીકૃષ્ણુને ભજે તે। તેનાથી ખીન્ને અધિક 
ભક્ત નથી કારણુ કે એ ભક્તિ યથાસ્થિત કરી શઝે. જેને ભગ- 
વાનનાં સ્વરૂપનું સાન ન હોય અને પોતાના સ્વરૂપનું પણુ ભાન 
ન હાય તે સારી રીતે જેમ ભજી શકે. 

ગાઝુલનાથજી લખે છે કૈ--પહેલી અદ્ધકારિકામાં જીવ 
સ્વરૂપ કહ્યું ને જીવોમાં મયાદા, અને પુષ્ટિ એ બેયને સ્વીકાર તો 
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છે. તો તેમાં કૂળ પણુ જુદાં જુદાં મળે છે, કાંઇ મયોદા માર્ગમાં 
રહેલા જીવને અને પુષ્ટિમાર્ગમાં રહેલા જીવને એક પ્રકારથી જ 
ભગવાન્‌ કૂળ આપતા નથી; પણુ જુદે જુદે પ્રકારે કૂળ આપે 
છે. તે પ્રકાર અહિ દેખાડવામાં આવે છે, વિવૃતિમાં તેવા સષ્વે 
ઈહાંથી આરભ થતા અને જ્ઞેષ સુષી જે ન્યવસ્થા કહેવામાં 
આવી છે તે ફેવળ મયોદામાર્ગીય ભક્તિની તથા મયાદા 
પુષ્ટિમાર્ગીય ભક્તની છે કૈવળ પુષ્ટિમાર્ગીય ભક્તની નથી, કારણ 
કે તેવા ભક્તને ખ્રહ્માનાસ્વરૂપ બોધનરૂપ વિજ્ઞાનની જરૂર રહે 
છે. પુષટિમાગ માં તેની જરૂર નથી. 


ટિપ્પણુમાં લખવામાં આવ્યું છે કે જીવોનો જે પ્રકારથી 
ઉદ્ધાર કરવાને ઇચ્છે એટલે ત્રણુ માગમાંથી ઝાઈ પણ્‌ માર્ગ 
કરી સ'સારથી સુક્ત કરવા પધારે તો પહેલાં તો આંવઘાનેો નાથા 
થાય છે. કર્મ માગ, જ્તાનમાર્ગ અને ભક્તિમાગ આ ત્રણે માગ- 
માંથી કે।ઇમાં સારો પ્રવેશ થાય અને પ્રભુને ઉદ્ધાર કરવાની 
ઈચ્છા હોય, તો પહેલે અવિઘાનો નાશ અને પછે વિત્તાનની 
ઉત્પત્તિ થાય છે. યારે લીલા વિશિણ પુરૂષાત્તમનાં દશન થાય 
છે. જ્ય.રે પુરૂષોત્તમનાં દર્શન થયાં એટલે તેને કેઈ પ્રકારની 
અપક્ષા રહેતી નથી, ભજનોપયોગી જે પદાર્થ નેઇએ તે તો 
પ્રભુજ મેળવી દીયે છે તેથી કોઈઈ પદાર્ય ને લીધે એને ડુઃખ 
રહેતું નથી, 


આ સાર્્્ધ શ્લોકનો સાથે સ'બ'ધ છે માટે સાથે વ્યાખ્યાન 
ક્યું છે. પહેલાં જીવર્તું સ્વરૂપ તથા સસારનો ખપ વણવ્યો 
હુવે તેની સુક્તિને! પ્રકાર કહેવામાં આવે છે. જ્યારે પ્રભુની 
ઈચ્છા થાય જૈ અસુક જવને ઉદ્ધાર્વો ત્યારે જીવનો ઉદ્ધાર થાય 
છે, કાંઇ જીવ સ્વત'ત્ર નથી કે પોતાની મરજીથી આ સસારના 
પાશલામાંથી છુટે, પણુ જ્યારે સર્વા નિયામકની ઇચ્છાથી તેવા 
આચરણુ કરે તો છુઝે છે. છટવાનો હોય ત્યારે કોઈપણુ વેદિક: 
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માર્ગમાં તેનો અભિનિવેશ થાય છે, તેમાં પણુ કર્મ અને જ્તાન 
માર્ગમાં ક્લેશ વધારે રહે છે એ સહેૅલા માર્ગ નથી પણુ જેવો 
અધિકારી જીવ હોય તે તેવે તેને માર્ગ વહાલે લાગે. ભગવ- 
દૂભક્ત હોય તો] ભક્તિમાં ચિત્ત ચેટ. જયારે ચિત્તની ભગવાનમાં 
આસક્તિ થાય ત્યારે ધારે તે થાય છે, ને ગુરૂના ઉપદેશથી 
ભગવાનનું જ્ઞાન થાય છે તો આ સસારની ઉપાધિ છૂટે છે; 
એટલે અવિધાનો નાશ થાય છે; એ અવિદ્યા પાંચપવે'ત્મિકા છે 
વેદાંત ચિ'તામણિમાં લખ્યું છે કે-- 

સ્તફવાડજાનમેજદિ પવરદેદ્રિયાવવઃ | 

ઝંત;જરળમેપાદિ ચતુ્રાડધ્યાલ ૩ચયતા।ત્ર-૭-ક્ઝો ૨૨ 

વંચવવાત્તાવિવેનં યટ્નદ્રો વાત્તિ તંઝતિક્‌ 

અર્થ--આ અવિઘાનાં પાંચ પવ છે એક તો સ્વરૂપતું 
અજ્ઞાન, બીન્નું પવ દેહાધ્યાસ, ત્રોન્ડુ ઉદ્રિયાધ્યાસ, ચોથુ' 
પ્રાણાધ્યાસ, અને પાંચમું અતઃકરણુાધ્યાસ છે. આ પ્રમાણુ પાંચ 
પવની અવિઘા છે. જેના બંધથી જીવને સંસાર ભોગવવે। પડે 
છે એ ઉપાધિ છે. જ્યારે ઉપાધિનો નાશ થાય છે અને ખ્ર્ાતું 
સાન થાય છે ત્યારે તેને અક્ષરમાં પુરૂષોત્તમનાં દશન થાય છે. 
તેમાં દૃછાંત આપે છે, જેમ શ્રાંગગાજીના કિનારા ઉપર રહેતો 
રાય અને ભક્તિ કરનો હોય તેવા ભક્તિમાનને ગ'ગાજીના 
પ્રવાહુમાં આધિ દૈવિકી મૃત્તિનાં દશન થાય છે, તેમ અહિ પણુ 
જયારે અક્ષરનું જ્ઞાન થઇ જાય છે, અને એ એમ સમજે છે કે 
આ પ્રપંચ અક્ષરાત્મક છે, અને અક્ષર એ પુરૂષાત્તમતું ધામ છે 
તેમાં લીલા વિ શણટ પુરૂષોત્તમ ખિરાજે છે, તેનો સાક્ષાત્કાર 
થાય છે, અને તેથો એને કઇ પણુ પ્રકારની અપેક્ષા રહેતી નથી 
તેથી કાંઈ દુઃખ પણુ રહેતું નથી. ॥ ૧૩ ॥ 


' હુવે જે જ્ઞાની ભજે છે તેની વ્યવસ્થા કરી પણુ સ'સારી 
જજે તેની ૨શીવ્યવસ્થા છે તે લખવામાં આવે છે-- 


શડ૭ 


મજય્‌-સતારી યસ્તુ મઝતે સ ટ્રશો યથા તથા ।૨00 
ઝષેક્ષિતગજારીનામમાંવા સત્રટુઃલમાજ | 


સાન્વયપરાર્મઃ--પતારી સ'સાર જેને વિદ્યમાન છે એવે! 
ચઃ જે (ભકત) મતઝ્તતે (ભગવાનને, ભજ છે સઃ તે તુ તો ચથા 
જેમ રૂરરશઃ (શ્રીગગાજીથી) દૂર દેમમાં રહેલો (શ્રીગ ગાજીને 
ભકત) ચપક્ષેત ઝ્ાઢીના (પાતાને સ્તાનાદિકનેસારૂઃ ઇચ્છિત 
જલ અને આપિદેવિકી શ્રાંગગાજીતું દર્શન તે અમાથાત્‌ નરિ 
મળવાથો સત્ર ત્યાં (દુઃખી થાય છે) તળ તેમ (પાતાને ઇચ્છત 
એવું શ્રીભગવાનનું દશન વગેરે નહિ હોવાથો) છુ:લતાજ દુખ 
ભોગવનાર (થાય છે) 


અથ--જે ભક્ત કપ ચમાં આસક્ત ઇતે ઝુરૂના ઉપદેશથી 
ભગવાનને ભજે છે, તે જેમ ડૂર દેશાતશમાં રહાં ગ ગાજીનેભજે 
તેમ જાણુવે। તેમાં તે ગંગાજલાદિકની અપેક્ષ.,થી દુઃખી થાય છે, 


ભાવાથ --પહેલાં ત્તાની ભક્તની હાલત લખી, હુવે 
સ'સારી ભપ્તની ડહૅ છે; જેનો અહુતઃમમતા૩પ ય'સાર દ્ર 
થચે! નથી. અને એમ સમજે છે કે ભગવાનનું ભજન કરવાથાં 
સસાર નિવૃત્ત ચાય છે. તેમ જાણીનેજ ભજતો હોય તો તેને 
ભગવાનના દર્શનાદિકમાં કલેશ પડે છે, તેનું લક્ષણુ યે.જનામાં 
લખે છે. સંસારી ભગવાનને જેવા 5ચ્છા ડરે છે પણુ અવિદ્યાન! 
અતરાયથી ભગવાનનાં દશ ન થતાં નથી, તેથી તેને દશનમાં 
દુઃખ ઉપજે છે. આમાં દૃષ્ટાંત આપે છે, જેમ ડ્ર રહેનારે 
ગ'ગાજનો ભકત છતે ગગાજલની સ્નતાનપાનાદિની અપેક્ષાથી 
દુઃખી થાય છે, કારણુ કે દૂર છે એટલે જળ મળી શકતું નથી 
અને આધિદેવિકીનાં દર્શન પણુ થતાં નથી, તેથી તે વિના દુઃખી 
થાય છે તેમ ભક્તિમાર્ગમાં પણુ ભગવાનના દરોનની ઉત્કૃટ 
ઈચ્છાથી અને દરોનના અમાવથી ધશેુા ક્લેશ થાય છે; અહીં 
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અ'તરાય અવિદ્યાનો છે, જેમ ગ ગાજીના ટૃષાંતમાં ઘણાક કેશ દ્ર 
હોય તેને જલ વિતા ફ૬ુઃખ પડે છે તેમ અહીં અવિઘાથી ભગ- 
વાન્‌ ટ્ર છે તેથી દશનાદિક કાંઈપણુ થઈ શકતું નથી તેથી 
૬ઃખી થાય છે. 

આ કારિકાનો સાર--પણેલી કારિકામાં જ્તાનીની ન્યવસ્થા 
કહી અને આ કારશિકામાં સંસારી ભક્તિમાન્‌ જનની વ્યવસ્થા 
કહેવામાં આવી, કોઈ સ સારમાં આસક્ત હોય અને ગુરૂના ઉપ- 
દેશથીજ ભગવાનને ભજવા ધારે અને એમાં એમ સમજી રાખે 
કે ને ભગવાનને ભજીએ તો સસાર ટૂર થઇ જાય તેવા ભગવદ 
ભડ્તને દુઃખ થાય છે, એટલે ભગવાનના દર્શનમાં ઉત્કઠા છતે 
તેને દર્શન થતાં નથી. તે ખાતે ચિ'તા રહી આવે છે તેમાં 
દૃષ્ટાંત કે જેમ ટૂર દેશાવરથી ગ'ગાજીને ભજે તો તેને જેમ 
જલાદિના અભાવથી દુ:ખ ઉપજે છે, તેમ અહિ' પણુ સમજી 
લેવું. સેવામાં જે ઉપચોગી પદ્દાય છે તેની અપેક્ષા છતે તેને 
મળતા નથી તેથી ડુઃખ રહે છે આ પ્રમાણે વ્યવસ્થા કહેવામાં 
આવી ॥ ૧૪ ॥ 

આ પ્રમાણે પૂર્વ કાશિકામાં સંસારી ભક્તની વ્યવસ્થા કહી 
હ્વૅ રઇ” વ્યવસ્થા કહે છે. 


મૂજય્‌-તશાચ્છીમમામથો વુ ભવજોકતઃ જી 
ઝાત્માનરસમુદલ્મ 2૫ળમેવ વિચિતયેત્‌। 


તાન્વયવદ્ાાર્થઃ-તસ્માત્‌ તે કારણુ માટે શ્રોરુ'ળમામેસ્થ શ્રી- 
ઇષ્ગુના માર્ગમાં રહેલો! (પુરૂષ) લર્ષ છોજત:ઃ ખધા લેક (સ સાર) 
થી વિણુસ્?: વિશેષે ડરીને સુકાયેલો (થઈ ને) આત્માનટ્લમુદ્ર્સ્થ 
આત્માના આન'*રૂપી સસુદ્રમાં વિરાજમ.ન જાષ્ળં શ્રીયૃષ્ણુને ત્ય 
જ વિસ્રતથવેત્‌ વિશેષે કરીને (ચતન ડરે, 

અથે--તેથો શ્રીકૃષ્ણુના માઝે્‌માં રહી સવે સંસારથી છટ્ટો પડી 
ભગવદાન'દરૂપ સગ્નુદ્રમાં વિઠઠાર કરતો થ્ંકુષ્ણુનીજ ભક્તિ કરે, 


3૩૨ 


ભાવાથ--પહેલે કહ્યું કે સંસારમાં આસક્તિ હોય અને 
ભગવાનને ભજે છે તો તયે ક્લેશ થાય છે, આનંદ આવતે! નથી; 
પણુ તે ભજન છેડતો નથી, કારણુફે ભગવાન્‌ ભક્તિથી કૃ 
કુત્યનો અ'ગીકાર કરે છે, અને કેઈ ફોઈ પ્રતિખંધથી કદાચિત્‌ 
અ'ગીકાર ન થયું હોય તોપણુ કયું ભજન કેઈ દિવસે વ્યથ 
જાયજ નહિ તો જન્માતરમાં કૂળ થાય છે, તોપણુ તેજ જન્મમાં 
તો ફળ નથી મળતું; માટે તે માર્ગથી ભગવાનતે ભજવા ડરતાં 
સ'સાર છેડીને શુદ્ધ પુષ્ટિમાર્ગીય થઈને ભગવાન્‌ ભજવા, જેથી 
આન'દ ઉપજે; કોઇ પ્રકારનાં દુઃખનો સભવ પણુ નહિં. શુદ્ધ 
ભક્તિથી જે પ્રકટ થયેલ નિર્વધિઆન'દ તેમાં વિઠઠાર કરતા 
શ્રીદુષ્ણુને માનસી સિદ્ધ કરવા ભજવા. પ્રકાશમાં વસમા એ 
હેતુ છે એમ જણાવે છે કે, જે ભગવદ્ભક્તની ઉપાધિ અળગી 
ગઈ હોય તે જ્ઞાની ભક્ત પોતાના અંતઃકરણુમાં શ્રીુપ્ણુને ન્તુવે 
છે, અને જે ભક્ત સ'સારી હોય અને ભગવાનને ભજે છે તે! 
તેને અપેક્ષિત પદાથના અભાવથી દુઃખ થાય છે, માઢે એ બેય 
હેતુથી શુદ્ધ પુષ્મમાર્ગીય ભપ્ત થઈ ને ભગવદ્‌ભજન ડરવું. 

આ શલેકનો સારાંશ--જે સ'સારી ભક્તને ફ:ખ થાય છે 
તો તેવી ભક્તિ ડરતાં આ શુદ્ધ પૃષિભક્તિમાં મ રીને સસાર 
એટલે અહુતા મમતા છેડી દઈને ત્રજસુંદરી વૃ'ટમાં વિનોદ 
કરનાર શ્રીકૃષ્ણુને જ ભજવા; તેમાં પણુ પોતાને જે લીલા ઉપર 
વિરોષ દ્રેમ આવતે! હોય તે લીલાનું સ્વરૂપ પધરાવી ભજવું 
ભગવાનની લીલા નિત્ય છે ભગવાન્‌ આન'દમય છે તે! તેન; 
ભક્તને પણુ આનદ મળે છે. ॥ ૧૫ ॥ 


 મૂજમ્‌-છોવાયો ચેડ્રઞેભપળં હ્િણો મવતિ તવેથા॥દક્ા 
જિ સેર્ઞેજ"ળં જોજો નસ્‍્મતિ સર્વથા । 


સાસ્ગથપજાર્થઃ--જે ભડત છોજાર્થી લોક સ'બ'ધી પરાથનાં 
પ્રયોજનવાળા થઇને ચૅત્‌ ને જવળ કૃષ્ણુને મત્ત ભજે (તો) 


૧૪૦ 


સર્જૈશા ખધી રીતે કરીને (લેોકથીજ) ર્ણ: કલેશવાળોા (ડુઃખી) 
સઘતિ થાય છે (અને) ફ્િ્રિઃ  ક્લેશવાળા છતાં અષિ પણ સત્‌ 
ને (લોકથી વિરકત થપને) ₹ષ્ળ કૃષ્ણુને મગલ ભજે (તે) શવષ્ા 
ખધી રીતે જજ: (અહુ'તા મમતાત્મક સસાર) નદવતિ નારા પામેછે. 

અર્થ--લેકાર્થી જે શ્રીડ્ષ્ણુનું ભજન કરે તો તેને ક્લેશ 
થાય છે. અને જેને કલેશ થયો છે તે,ભક્ત ને શ્રીકૃષ્યુને ભજે 
છે તો તેનો લોક નણ થાય છે. 


ભાવાથે--આ અત્ય'ત જઘન્યાધિકારીની નવસ્થા કહેવામાં 
માવે છે જે કોઈ ભક્ત લેકાર્થી[ જોય અને શ્રીદુષ્ણુને ભજે 
તો તેને કક્ષેશ થાચ છે, એમ ડહેૅવાને આ અભિપ્રાય છે કૈ 
લાભ પજદિક નહિ ધારતાં ભક્તિ કરનાર જે ભક્ત તે લેકાર્થી 
કહેવાય છે, અથવા લૌકિક જે પદાથે છે તેના પ્રચોજનવાળે તે 
લોકાર્થી કહૈવાચ છે; અથવા પુત્ર કલત્ર મિત્રાદિકના મતલખ જેને 
છે તે પણુ લોકાર્થી કહેવાય છે, તેવો થઇને શ્રીકૃષ્ણુને ભજે તે! 
તેને ક્લેશ થાય છે. સેવામાં આન'દ ઉત્પન્ન થતે। નથી કારણુ ઝે 
ભજવામાં તેનું પ્રયાજન લેક છે કાંઈ નિગુણુ ભક્તિ નથી; 
ભગવાન્‌ તો નિગુણુ છે માટે નિર્યુણુ ભકિત કરે ત્યારે આનદ 
ઉપજે, ને કદાચિત્‌ એમ સમજે કે ૭' સેવા કરીશ તો મને દ્રવ્ય 
મળશે તો તે ઉપાધિ ગણાય ઈ? અને દેવ દેખાડી દ્રવ્ય દિ ચાહે 
તો, અને તે દ્રવ્યથી પોતાનો નિવેઃહુ કરે એ દ્રવ્યને દેવદ્ર્ય ન 
સમજે તો, તે દ્ેવલક કહેવાય એટલે એ બે પ્રકાશ છેડીને જે 
લેકાર્થી| હોય તેને પણુ ક્લેશ થાય છે. તેમાં હેતુ એજ છે ષ્ર 
પોતે ધારેલ લોકિક સુખ મળતું નથી માટે તેને ક્લેશ થાય છે, 


પ્રકાશમાં એ પણુ સૃચવવામાં આવ્યસું છે ક તેને 
લાકિક્સુખ કૈમ મળતું નથી ? તેમાં કારણુ તો શ્રીભગવતમાં 
દશમરક'ધમાં- 


'સર્ાનુત્રદ્વિચ્છાવિ દૃરિવ્યે તટ્નં શને!” 


૨૪ 


અથે--(જેની પર હું અતગ્રહુ કરૂં છું તેતું ધીરે ખીર 
સઘળછીુ' ધન હુરી ઉછ) તે! તેને લોકિક સુખ મળતું નથી 
ભગવાન્‌ પ્રસન્‍ન થાય છે, ત્યારે લોકિક દૈતા નથી; પણુ અલોકિક 
સુખ આપે છે ખાલબોાધમાં પણુ આ વિષય લખવામાં આગ્યો 
દ, માટે વધારે લખવાનો જરૂર નથી. તે ભકંતનો મૂહતાથી 
ભગવાન્‌ તેની ઉપેક્ષા ડરે છે, પણુ તેને ડુરાગ્રહુઆદિની ખખર 
નથી રહેતી, તેથી સઘળા પ્રકારથી તેને ક્લેશ મળે છે. તેથી 
લેકાર્થો જ પુપ્ણુને ભજે તેને ફ્લેશ મળે છે અને જેને લે!ડમાં 
વિરકિત આવી ગઈ હોય ત્યારપછી ભજે તો. સંસારને! નાશ 
યઈ જાય છે. એટલે સંસારમાં અપમાન મળ્યાથી, અથવા પુત્ર 
મિત્ર કલત્રાદિકે દીધેલાં દુઃખથી, જે વિરકિત થયેલી તેથા જે 
ભગનગનને ભજે તો ફરી તેવા દુ:ખને! સ'ભવ રહેતો નધા એટલે 
અહંતા મમતા એની રહેતી નથી, એટલે ઉપા!ંધનો નાશ થયે 
એમ સમજવું જોઇએ. 

વળી પોતાર્નું તાત્પયે *રીપુરૂષાત્તમજી વિવૃતિમાં લખે છે ઝે 
સસાર મસ્તુ આ શ્લોકની વ્યાખ્યામાં જે તથાદવ અહોીંધાં લઈને 
છેચ ઇટાં સુધી જે લખકામાં આવ્યું છે તે પણુ આ “લેતા 
અનો ભાગ સમજવેો જેઈએ. તેથી આ ત્િદ્ધ થાય છે; જે 
સ'સારી ભડ્ત ત્રણુ પ્રકારના તેમાં એક તો! સસારની નિવૃત્તિની 
ઈચ્છા ર.ખનાર અતે ખીન્ને લોકાર્થી| સેવાનો તે નાગ્રડી અને 
ત્ર ન્તે સેવામાં અનાગ્રહી એટલ્ષે સેવા થઇ તો ટીક છે અને ન થ' 
તો કાંક નહી, ઉદાસીન જેવો. આ ત્રણે પ્રકારના ભકત છે તે 
જધન્યાધિકારી છે એટલે ઉત્તમાંધકારી કૈ મચ્વમાધિકારાં નથી, 

ચોજનામાં લાલૂલટજી લખે છે જે જ્ઞાન વિનાને! જે ભક્ત 
છે તેને ભગવાનના દશન થતાં નથી, અને તેથી તેને દુ:ખ પણુ 
થાય છે ત્યારે શું જ્ઞાન ન હોય તેણું ભગવાન્‌ નું ભજન ન કરવું ? 
એ રા કાના ઉત્તરમાં લખવામાં આવે છે કે કેવળ ભજનથી પણુ 
તેને: નિવોટુ થાય છે લોક રાખ્દના અર્થ સ'સઃર૨ કયે છે. 


૧૪ર 


આ શ્લોકનો સાર--જે લોકિક અર્થને સારૂ શ્રીકૃષ્ણુને 
ભજે છે તેને દુઃખ થાય છે. અને સ'સારથી ફુઃખી થયેલે। ભક્ત 
જને ભગવાનને ભજે છે તો સ'સારતું દુઃખ ટ્ર થાય છે. (૧૨) 


હુવે મધ્યમાધિકારી પુછિમાર્ગો અને મયાદામાર્ગીની વ્ય- 
વસ્થા ડહુ છે-- 


મુ્‌-ત્ઞાનામાવે પુછિમામી તિષતપૂગાતવા વ્યુ ।૬૭ 
મરયારાયસ્તુ મડ્નાયાં શમામવત તત્વ । 


સાન્વયપર્‌ાથેઃ--પુજિમાર્મી પુષ્ટિમાર્ગીય ભક્ત જ્ઞાનામાવે 
સાનના અભાવમાં અથોાતૂ પોતાના સ્વરૂપનું અને ભગવત્સ્વરૃપનું 
સ્તાન નહિ હાય તો ક્રૉમામવલતત્પર: શ્રીભાગવતમાં સાવધાન 
થઇને પૂત્તોસ્લવાપ્ફેબુ (એકાદશ સ્કંધમાં શ્રીભગવાને ઉદ્ધવજને 
કહેલી) પુજાના પ્રવાહુ અને પવાદિકમાં થવા ઉત્સવ વિગેરે જ્યાં 
ચાલુ હાય તેવા સ્થળોમાં તિરેત્‌ રહે (અને) મર્વારાસ્બં મયોદા- 
માર્ગમાં રહેલો (ભકત) ત્તુ તો (સાનના અભાવમાં શ્રીભાગવતમાં 
તત્પર થાને) અમાચાં શ્રીગગાજીમાં (રહે અને) 


અથ--સ્તાન ન હોય તોપણુ પૃષ્મમાર્ગો ભક્ત શ્રીભાગવત 
જ ૦ ષે 

પરાયણુ થઈને પૂજા ઉત્સવાદિકમાં તૈયાર રહે, અને મયોદા 
માર્ગી હોય તો! શ્રીભાગવતમાં તત્પર થઇને ગગાજીમાં રહે, 


ભાવાર્થ---મધ્યમાધિકારિની વ્યવસ્થા કહેવામાં આવે છે 
જેને ભગવતસ્વરૂપતું સાન નથી તે ભક્ત, અને જેને પોતાના 
સ્વરૂપતું સ્તાન નથી તે ભક્ત એટલે મધ્યમ પુષ્ટિ, અને મધ્યમ 
મયાદામારગી એઓએ શું કરવું નેઇએ તેને વ!સ્તે કહેવામાં 
માવે છે, તેવા ભડતે થીભાગવતમાં પોતાની વૃત્તિ રાખવી અને 
જયાં ભગવાનના ઉત્સવાદિક થતા હોય અને ન્યાં પૂજા પ્રવાહ 
ચાલતો હોય ત્યાં રહેવું એ એકાદશ સ્ક'ધમાં અધ્યાય ૨૯ માં 
કહેવામાં આવેલુ છે-- 


૨૪૩ 


૩૪વ ૩વ[ષ -- 
ભુકુસ્તરામિમાં મન્યે ચોમરયાં મતાત્મનઃ | 
ચથાંગરવા પુષાર્તિદ્રેસન્મે ત્રલગતાડસ્યુત | 
દીમળવાતુવાય-- 
દંત તે વાથ ષિષ્યામિ મમ ષમન્ણુમંમઝાન || 
ચાઅ્સ્રયા ચરન્મરસ્યો મૃત્યું ગવાતિ હુતવમ । ૮ | 
નુથાત્લવીળિ વર્ધાળિ મજે શનજેઃ પરત | 
થય્યાવિતમનાશ્રિસો મદ્માત્મયનોર તિ: ॥ ૧ ।। 
જ્ેશાન્યુળ્યાનાશ્રવેત મરતે: સાધુ મિઃ શિતાન | 
જેવાણુરમતુપ્યેપુ ૫રસ1ચમ્તિરનિ સ || ?૦ ।। 
ઉૃથવતત્રેળ વા મદં પવેષાત્રામરોલ્લવાન | 
વાર્યટ્ટીતરસાવેમેરાસગનિમર્તિમઃ ॥ ?? || 
ઘામેવ સવેપ્રતેવ નદિ*તઃવારતમ્‌ || 
ટેક્ષેત, “તે માત્માનં થમા વમપનાશયઃ ॥ 92 || 
રતિ તવા પરતાનિ મર્ાવેન મદાયુતે || 
સમાગયન્મન્યયાનો જ્ઞાનં વવજપાત્રિતઃ । ? ૨ || 
વ્રાદ્નળ પુસ્ઝતે સ્તેને વ્રક્ળ્તેડે સ્‍વ [મજે || 
અત્રર વસ્જે સેવ લમરજયોરિતોમતઃ | ?૪ || 
તરવ્યમીક્ષન પર્વ પુંતાો માવયતાચિરાત્‌ || 
સ્વધોડળૂયાતિરલ્યારઃ સાદર વિર્ષીતે દિ ॥ ?% |! 
વિજ્ય સમથપાનાન્‌ સ્વાન્રશે ત્રૌટાં ચ હેદિસમ્‌ । 
ધળમેદઇવર્મમાવાશ્રમાંટાઝનોલરમ્‌ ॥ ?૧ । 
ચાવત્તવેવુ મતેષુ મર્રાવો તાવતગાયત ।। 
તાવરેવણુપાસીત વારમતઃ વાયટિમિ! | ?૭ ।। 


૧૪૪ 


સવે તરણાત્મવં તસ્ય વિવ વાડત્મમનીજ્યા ।। 
૫૨૧૬વગુવરથેત્લનેતો મુસ્દલશયઃ ।। ૨૮ ।। 

અયં દિ સવજરવાનાં સપ્રોગીનો પતો થમ ॥ 
મરરાવઃ લવમૃતેથુ મનોવાજાયરસિમિઃ । ૨૨ ॥ 

ન સંમોવત્રતે ધ્વેસો પટ્ધલ્યોટ્રવાળ્વવિ ॥ 

મવા ચથરસિતઃ લ*્યારુપળસ્તારનાસિવઃ ॥ ૨૦ | 
ચૉ યૉ માવે પરે ધમેઃ વરૂતે નિષ્જાવ સેત્‌ ॥ 
તફામાતો નિરમૅઃ સ્યારયારેરિત લત્તવ | ૨? ॥ 


ઈ #-_ * 
ઉષા રદ્રિમતાં ગટ્રમનીયા ત મનીષિળાર્‌ । 
યસ્તત્ચમનનેનેદ્‌ મસ્યૈનાજ્તાતિ મ મૃતષ્‌ । ૨૨ ) 


અર્થ--ઉહદ્દવજી ભગવાનને પૃછે છે કે હે શ્રીકૃષ્ણુ ! આ જે 
યોગચયા છે તેની જેણું પોતે અજમાયશ નથી કરી તેને મહા 
કઠિન દે તેથી તેવો રસ્તો ખતાવા કે જેથી વિનતા મહેનત પુરૂરાથ 
સિદ્ધ થાય તે સુબોધ કહા આના ઉત્તરમાં શ્રીકૃષ્ણે કહું જે- 

ભગવાન ઉદ્ધવજીને કહે છે કે-સુખર્‌પ મારા ધર્મને કહીશ 
જેને શ્રદ્ધાયે કરી મનુષ્ય આચરણુ કરે તો ખીજ ઉપાયથી ન 
જીતાતો મૃવ્યુ આથી જીતાય છે (7) ભમવદ્‌ભક્ત હોય તેણે 
શું કરવું તે અહીંથી કોક ૧૭ કહ્યા છે તેમાં ભગવદીયના 
ધર્મોનો ઉપદેશ છે એ ઉપચેોઃગી નાણુ અહી ટાંક્યા છે.-ભગ- 
હીય જે જે કામ કરે તેમાં શ્રીપ્ુષ્ણુનું સમરણુ કરતો ભગવાનતે 
અર્ચેજ કરે, ભક્તે ભગવાનને મન, અને ચિત્ત સોપ્યાં છે અને 
તેથીજ ભગવદ્ધર્મમાં આત્મા ને મન પ્રસન્‍ન રહે છે (૯) પહેલે 
તો પવિત્ર દેશનો આશ્રય કરે, ત્યારે પવિત્ર રદેરાતું લક્ષણુ કહે 
છે જે જે માશા ભક્તજન સાધુપુરૂષ જે દેશમાં રહે છે. તે પછી 
રવ, અસુર, અને મવૃષ્ય, એ ત્રણમાં જેજે મારા ભપ્ત થયા 
ઉ સા શ આચરણુનો આશ્રય કરે (3૦) ખીજ મારે વાસ્તે 


૧૪૧ 


એકઠા થઈને પર્વ, યાત્રા, મહોત્સવ કરાવવા તેમાં મોટી ધામ- 
ધુમથી ગીત અને નૃત્ય કીર્ત્તન વગેરે કરાવવાં (૧૧) તેવા ભકતની 
“તરગ ભાકત કહે છે--ભગવદ્દભડ્તે સર્વ ભૂત પ્રાણિમાત્રના 
અ'તઃકરણુમાં ખીરાજતો અને પોતાના આત્મામાં ખીરાજતો 
એવો હું તેનાં (ભગવાનના) દર્શન કરવાં (કારણુકે તે ખાહિર અને 
અદર આવરણુ વિના આપજ રહે છે જેમ આકાશ છે તેમ રહે છે) 
(૧૨) એ પ્રકારે સર્વ પ્રાણીનો ભગવાનના ભાવથી સદટ્કાર કરવો 
અને ડૅવળ જ્ઞાનનો આશ્રય કરી રહેનાર તે પંડિત ન્તણવોા 
જોઈએ (૧૩) હુવે આ સ્લેકમાં કહ્યાં કે ભગવાનનો ભકત સઘળા 
પ્રાણિનાો સત્કાર સમાન કરે તે પંડિત ન્ણુવો તો કાંઈ ભેદ 
દેખાય તે સ્થાનમાં કૈમ કરે; તેના ઉત્તરમાં કે તે ભેદ નેઇએજ 
નહિ. ને ફે ભેઠ ચાર પ્રકારથી છે, એક તો જાતિથી, ખીંજે ક મં થી, 
ત્રીજે ગુણુથી અને ચોથો સ્વભાવથી ભેદ છે પરતુ સઘળામાં 
સમાન દૃષિ હોય તે પંડિત કહેવાય, આ સૂચના મા?ે ભગવાન 
ચાર ઉદાહુરણુ આપે છે, ખ્રાહ્મણુમાં અને પુલ્ક્સમાં ( પુઃકસ 
એક પ્રકારનો ચ'ડાલ છે) આ જાતિનું ઉદાહરણુ છે, ચારમાં 
અને દાતારમાં ( ખ્રાહ્યણુનું સઘળું ચોારનાર અને ખ્રાહ્દાણુને ધન 
દૈનારમાં) સમાન ન્નુવે આ કર્મનું ઉદાહરણ છે, અગ્નિમાં 
અને તેના તણુખામાં સમાન ન્નુવે આ ગુણુર્નું ઉદાહુરણુ છે અને 
વળાં શાંતને અને કરને એટલે દયાલુને અને ઘાતકીને સમાન 
નતુવે આ સ્વભાવનુ' ઉદ્દાહુરણુ એ ચાર ભેદ રહિતને પડત સમજવે।, 
(૧૪) આમ કરવાથી ભકતને શ ફળ મળે છે, તે કહે છે કે આ 
પ્રમાણે કરવાથી એટલે સઘળામાં ખ્રહ્માભાવ રાખવાથી સ્પર્ધા, ક્ંપ્યાં 
અને તિરસ્કાર એ સઘળા અઢુ'કારની સાથે .ચ ડરો જાય છે. 
(૧૫) વળી પોતાની ઢાંસી કરનારને અને પોતાના મતમાં દેય 
સ'બ'ધિ વિચારને છોડી દઇને શ્વાન ચાંડાલ વગેરેને ભૂમીમાં 
પડી દ*ડવત્પ્રણામ કરે કારણુકે સવના અતકરણુમાં થીકૃષ્ગુ 
બીરાજે છે એમ સમજીને, વળી પાતાના સગાસોઈ ઠાંસી 
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વગેરે કરે તોપણુ તેને ન ગણુકારતાં આવી રીતે ભગવદ્‌- 
ભાવ રાખે (૧૬) જ્યાં સુધી સર્વભતમાં ભગઠ્ભાવ ઉત્પન્ન 
નથી થયો ત્યાં સુધી વાણીથી મનથી અને કાયાથી ભગવાનતીં 
ઉપાસના કરવી, (૧૪) ન્યારે જ્ઞાનટ્ૃણિથી અધ્યાત્મવિઘાએ કરી 
સર્વ વિશ્વને ખ્રહ્ધાત્મક દેખે છે ત્યારે તેને કાંઈ કરવું પડતું નથા 
અને તેના સઘળા સશય ડ્ર જાય છે. (૧1૮) જેટલા ઉપાયે છે 
તેમાં આ સર્વથી ઉત્તમ ઉપાય એ છેકે જે સર્વભૂતમાં મનથ| 
વાણીથી અને કાયથી ભગવાનને! ભાવ રાખવો (૧૯) હે ઉદ્ધવ ! 
મારા નિષ્કામ ધર્મનો આરભ કયો પછી કોઈ પણુ રીતે તેને 
નાશ થતો નથો કારણુકે મે' આ સઘળે કહ્યો છે (:૦) વળાં 
કહે છે કૈ જે કાંઇ પણુ કર્મ નિરથક હોય તે પણુ ને મને 
અપણુ ક્યું હોય તે પર્મ સિદ્ધ કરે છે (૨૧) ખૃદ્ધિમાનની બદ્ધ 
અને ચતુરની ચાતુરી એજ કે આ દેહથી મને ભજ2 મોક્ષ સિદ્ધ 
ગ્રરી લેવો એ શિવાય ખુદ્ધિ અને ચતુરાઈ,કાંઈ કામની નથી. ૨૨ 

આ સક્ષેપથી ભગવાને પોતાના ભકતના પર્મ કહ્યા છે 
એ પ્રમાણે ચાલે અને સર્વમાં સમાન દૃષિ રાખે. એ પ્રમાણે 
પુષિમાર્ગીયની વ્યવસ્થા કહેવામાં આવી. હુવે સયોદામાગ ને વાસ્તે 
કહે છે કે, શ્રી ગ'ગાજીના સમીપ રહ્યા કરે અને શ્રીમહભાગ 
તમાં તત્પર રહે, વળી મનમાં આ પ્રમાણે સમજી રેહૅ ફે થી. 
ભગવચ્ચરણુનો આને સ'બ'ધ છે, આના આશ્રયથા પરીક્ષિત અને 
વિદુર એ વગેરેની સ્ુકિત થઈ છે, એમ સમજવાથી તેને ઉપયોગી 
સ્તાનની પણુ સ'પત્તિ થઈ નાય છે. શ્રી પુરૂષોત્તમજી પ્રકાશમાં જે 
લખે છે તેનો આ અનુવાદ કરવામાં આવ્યે! છે. 

આ શ્લોકનો સાર જે મધ્યમ પુષ્ટિમાર્ગીય અને મયોદામા: 
ગીય એ બેયના વ્યવસ્થા કહેવામાં આવી. પુંણ્માર્ગીયને ભગવ 
«સ્વરૂપનું જ્ઞાન ન હોય તો તે થ્રીભાગવતમાં તત્પર થઇને 
ભગવન્મ'દિરમાં રહે કે જ્યાં પૂના પ્રવાહ સતત ચાલતે। રહેતે હોય, 
અને મવાદામાર્ગી[એ શ્રીંશાગવતમાં તત્પર થઇને શ્રીગ'ગાજીના 
તીરપર૨ રહેવુ. (૧૭) 
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પૂર્વ શલેકમાં મયોદામાર્ગોયને રહેવાનુ' સ્થાન ખતાવ્યુ 
કે શ્રીગ'ગાજીની પાસે રહે તેમ પુષ્ટિમાર્ગીયને રહેવાતું સ્થાન 
બતાવવુ જેઈએ ત્યારે કહે છે કે---- 


" 
મજય્‌-ઝનુષદઃ પુષિમાર્મે નિયા ટ્તિ સ્થિતિઃ9૬ 
સાન્વવપવામથેઃ--પુજિમાન રદ્ધ પુષ્ટિમાર્ગમાં અનુન્નટ: (પ્રભુને) 

ખતુગ્રહુજ તિયામજ: નિયામક છે શતિ એવી સ્પિત્તિ: પુછિમ! 
ગની નિદોંષ મયોદા છે તેથી સ્થાનનો નિયમ નથી. 

શખ્દાર્થ--પુષિમાર્ગમાં પ્રભુનો અનુગ્રહુજ નિયામક છે, 
તેમાં રહેવાના દેશનો નિયમ નથો. 

ભાવાર્થ--પુણિ ભકતને કયાં રહેવું ? એના ઉત્તરમાં ક 
પ્રભુ જે સ્થાનમાં અનુગ્રહ કરી રાખે ત્યાં રહેવુ એમાં કેઈ દેરા 
નિયામક નથી. 

યોજનામાં લાલૂભટજી પુણિમાર્ગનુ' સ્વરૂપ વણુવે છે. અને 
ચોજના ગ્ર"થ પણુ પરો ડરે છં-- 

પહેલાં કહેવામાં આવ્યું જે કેવળ ભડિતથ] પણુ ભગવદ 
ભઝતજનને નિવોહુ થાય છે તે કેવી રીને ત્યાં કહે છે કે પ્રમેય 
ખલવડે કરી પણુ નિવોઢુ થાય છે- અનુત્રરઃ વુદિતાર્મે દ્વા જે 
આ પુષિમા્ગમાં ભગવાનનો અનુગ્રહુ એજ ।નયામક છે. પ્રમાણુ 
વિરૂદ્ધ પદાર્થ પણુ પ્રમેય ખળથી સિદ્ધ કરી આપે છે. જેમકે- 


નેમ વિરિંગો ન મવો ન શીર્વ્મ સશ્રયા 1 
તરતાટૂં જમિરે મોવી થત્ત્તાવ વિગુસ્દિરિત્‌ ।। 
ઝદૃમામવત 9૦-૨-૧૨૦૮ 


અર્થ--ખ્રહ્ધમા, મહાદેવ અને લક્ષ્મી આ ત્રણેને આ પ્રસાદ 
મળ્યો નથી કે જે પ્રસાદ શ્રીપૃષ્યુથી ગોપી [યશેોદા]ને મળ્યો. 


ભાવાથ---આ શ્લોક દશમસ્કંપમાં શ્રીદાસોદરલીલામાં છે 
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ત્યાં આવી શ'કા ઉત્પન્ન થઇ છે કે, આ પ્રમાણે પૃવમાં પણુ 
ભગવાને કોઈને પ્રસાદ દીધો હરો તો આ પ્રસાદ કાંઈ નવે। નહિ 
કહેવાય, એના ઉત્તરમાં શ્રીશુકાચાર્ય કહે છે ફે, આ પ્રકારને 
પ્રસાદ પર્વમાં પરેશથી કોઇને પ્રાપ્ત થયો નથી; ને પ્રસાદ મળે 
તો ભક્તને મળે ભક્ત વિના ઇતરને તે! મળવાની રીતજ નહિ, 
તે; ભષ્્તજનમાં આ ત્રણુ ભક્ત સોટા, એક તો બ્રહ્મા ખીજા 
મહાદેવ અને ત્રીજ લક્મ જી આ ત્રણુની સોટાઈ દશાવવામાં 
આવે છે; ખ્રહ્મા ભપ્તજનેોમાં મોટા છે, ક.૨ણુ કે એક તો ભગવા: 
નના પુત્ર અને વળી પ્રવૃત્તિ માગ માં સર્વ ધમને પ્રવત્તોવનાર 
છે, અને સર્વ જગતના રેતુબ્રત છે. વળો મહાદેવ એ પાત્ર છે 
પુત્ર કરતાં પણુ પૌત્ર વધારે વહાલે હોય છે, ભગવાનતા ખ્ંહ્યા 
પુત્ર અને તેમના પુત્ર મહાદેવ માટે ભગવાનના વૈ'ત્ર થાય છે, 
અને તે નિવૃત્તિ ધર્મના પ્રવર્ત્તન કરનાર છે, વળો પ્રલય કરનાર 
છે, તથા ગુણાવતાર છે, અને ભગવાનને સાર્‌ સવ પરિત્યાગ 
ડરી ક્લાસના ફ્રિખરપર તપ ડરે છે. તેથી પણુ અધિક મોટાં 
લક્ષ્મીજી જે ભગવાનનાં સ્ત્રી છે, ખ્રહ્માતા અન'દભૂત છે, ભગવા 
નના વક્ષસ્થલમાં ખીરાજે છે, જગતને ઉત્પન્ન કરનારાં છે, અને 
સદા ભગવાનના ચરણારવિદની સેવા કરે છે. આ પ્રમાણે આ 
ત્રણુ પણુ આ પ્રસાદને નથી પામ્યાં તો બીજો ફેણણુ પામી રાઝ્ે 
તેમ છે ? ફોઇ પણ નહિ. તો તેમાં કાંઈ એ જ્ણુમાં કોઇને 
રોષ નથી એ ત્રણે ભગવાનના અંગનાોજ આશ્રય કરે છે. નતુવે। 
લક્ષ્મીજી તો વક્ષસ્થલનો આશ્રય ડરે છે, અને ખ્રહ્દાલ7 નાભિ 


કમળનો આશ્રય કરે છે, અને મહાદેવજી પણ ચરણુ ચાકરી 
કરે છે આ પ્રંમાણે તો તેમને સેવા છે; અને ગુણાવતાર પણુ 
ત્રણે છે. તો એ ત્રણેને જે ડુર્લશ હૉય તે ખીજાને કયાંથીજ 
મળે ? ત્યારે શ'કા થાય છે કે એ કચો। પ્રસાદ ? ત્યારે કહે છે 
૬ જે પ્રસાદ ગોપીને મળ્યો તે પ્રસાદ કોઈને મળ્યો નથી. 
એટલે શ્રીયશેદા જીને જે શ્રીયૃષ્ણુનો પ્રસાદ થચેો! તે કોઇને થયો 
નથી તે શું ? ફ્રે સવને સંસારથી મૂફાવનાર એ પણુ ઉલુખલે 
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ગોપીના હાથથી ખ'ધાયા. જે સવને છેોડાવનાર હોય તે પોતે 
જ્મ બ'ધાય ? તે] પોતાની ભક્તવત્સલતા દશાવવા તે પણુ 
સ્વીકાયું આ આશય શ્રીસુબોધિનીને અનુસાર છે. 
પુષ્ટિથી ઉત્પન્ન થયેક્ષે ભકિતમાગ તે પૃષણ્િમાગ સમજવે 
પુછિ એટલે ભગવાનને] અનુગ્રહ-- 
વોષળ ત#નુમદઃ 
અર્ધ--ભગવાનનો અનુગ્રહ તે ધાપણુ-પુછિ જાણવી. 
પુછિથી જે ભક્તિ તે પુછિભક્તિ અ વિષચપર વધારે “ પુછ 
પ્રવાહુ મયાદઃ “ નામના શ્ર'થમાં લખાયું છે. ભગવાનને 
જે અનગ્રહુ કહેવામાં આગ્યો તે એક ભગાવાવનસો ધમ છે, ને 
એવો છે કે સ્વ લેોકિક અને અક્ષાકિક ઉત્તમ ફૂલને દેનાર છે, 
જેને ભગવાનને અનુગ્રહ થાય તેને અ લોક સમ'ધિ અથવા 
ભગવત્સ મધ જે ઉત્તમ કળની ક્ચ્છા રણે તે ભગવા”. પને 


સ'પાદત &રી આપે મ સાધારણ અનુગ્રહનું સ્વરૂધ કહેવામાં 
આવ્ય. વિશેષ અનુગ્રહનું સ્વરૂપ અવું છે કે તે ભગવત્વરૂપ 


હ 


એજ કૂળ જેમાં પ તે-અ! અનુગ્રંટુ કેર કરડ ભક્તના ઉપર 
થાય છે કાંઈ સવના ઉપર થતો] નથી. :ઝિમાગમાં તો વિશેષે 
અનુગ્રજુ લેવો, કારણુ કે સાધારગથી તો માત્ર લાકિક કળ સિદ્ધિ 
થાય છે, અને વિશેષથી અલાકિક ડળ (સિદ્ધ થાય છે. આ વિષય 
પુણિર્કધમાં એટલે ક્રીભાગવતના પછ રકધમાં સપાટ ત્તીત થાય 
છે. ઇંદ્રાદ્કિ્ની ઉપર ભગવાનનો સાધારણ અનુગ્રડુ હતો તેથી 
તેઆને પોતાની ઈચ્છા પ્રમાણે ફ્લ તિદ્ધ થયં. તેમ દૈત્ય ઉપર 
પણુ સાંધારણુ અનુગ્રહ હતો તેથી તેએની ઇચ્છા પ્રમાણે તેને 
પણુ કૂળસિ દ્ધ ધઇ; તૅધી એમ જણુય છે કે સાંધારણુ અતુશ્રડથી 
લૌકિક ફળ મળે છે. શ્રીમદાચાર્યજીએ ભાગવતાથ નિળધમાં 
કહાં છે કે-- 

ળવ ખિદ્રે માછ ઉવવ્રાયા (િજવિતા | 

સવે વાપર વારિ રેસ્વેમૂટિશ્થોર્યતે ॥ 
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ભાવાથ--એ પ્રમાણે દેવ પ્રકરણુમાં સર્વ કાય સિદ્ધિ રૂપ 
બનુગ્રહ ડહ્યો, અને દૈત્ય પ્રકરણુમાં કાલ કર્મ સ્વભાવાદિ બાધક 
અનુગ્રહરૂપ પુષિ કહેવામાં આવે છે. નામ પ્રકરણુમાં કર્મબાષિકા 
પુષ્ટિ અને રૃપપ્રકરણુમાં હુયેશ્વાદિકને કર્મ ખાધિકા પુષ્ટિ અને વૃ: 
ત્રાસુરને સ્વભાવખાધિકા પુછિ અને વાયુને કાલ કર્મ અને 
ભ્વભાવ એ ત્રણે બા।!ધકા પુછિ છે. આ પ્રમાણે સાધારણુ પુછિર્તુ 
ક્વરૂપ કહેવામાં આવ્યું. વિશેષ અતુગ્રહરૂપ પુદિ તો નવમસ્ક'ધમાં 
સુયે સેોમવ રીયસજાના ચરિત્ર વણુન કરવાથી મર્યાદા અને પછિ 
કહૈત્રામાં આવી છે. પુણિથી ઉત્પન્ન થયેલી ભક્તિ તે પુણ્િભક્તિ 
ક્રહેવાય, માટે શ્રીગુસાંઈઝીએ ભક્તિહેતુ નામના ગ્રેથના મગલા- 
ચરણુમાં આ “શ્લોક કલ્લો છે, તેથી ભગવાનના સ્વરૂપથી વ્યતિરિક્ત 
ક્દોેઇ પદાયેની ઇચ્છા જેમાં ન રહેએવી જે ભક્તિ તે પુછિભક્તિ 
કહેવાય છે. જે નિષ્કામ મવોધ્રભક્તિ છે તેમાં તો મે,ક્ષની પણુ 
પ્થ્છિ રહે છે માટે તે પુછઠિ ન કહેવાય, અને મોક્ષ છે તે ભ- 
ગવત્સ્વરૂપાત્મક છે એમ પણુ કહી શકાતું નથી, કારણુ કે વૃત્રા- 
સુરના પ્રકરણુમાં વૃત્રાસુરે ભગવાનને એમ પ્રાર્યેના કરી છે ફે ટ 
થોગ સિદ્ધિની ઈચ્છા કરતો નથી અને હુ મૌક્ષ પણુ ચાહતે 
તેથી કેવળ આપને ચાહું છુ” તો આમ ડહેવાથી સપણ જણાય 
છે કે મોક્ષ એ કાઈ ભગવત્સ્વરૂપાત્મક નથી. માટેજ પુછિમાગીય 
શકત એની કામના કરતા નથી. આ વિષય ઉપર વધારે જેવું 
રય તો શ્રીભાગવત દશમરકધ અધ્યાય ૨૧ શ્લોક ૭ નાં 
તથા તેજ સ્કધના અધ્યાય ૨૯ શ્લોક ૩૯ નાં સુખોપિનીમાં 
જવું. તેમજ મોક્ષ કામના પણુ કામનામાંજ ગણુવી ન્નેઈ એ. 
તેથીજ પુષ્ટિમાર્ગીય તપ્રમુદ્રા ધારણુ નથી ફરતા, કારણુ કે તેના 
વતનમાં “હુરિ સાથે સાયુજ્ય સ્ુકિતની કામના હોય તો તપ્ર- 
સુદ્રાનું ધારણુ કરવું' એમ કહ્યું છે, આ વચન (નખ'ધમાં લખઃ 
જ્રામાં આવ્યું છે આથી એ સિદ્ધ થ્યું જે સપુદિમાર્ગના ભકત 
જ્ઞગવતસ્વરૂપાતિરિક્ત કાંઇપણુ ઇચ્છતા નથી. 
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આનો સાર એ છે જે--જેમ મયોદામાર્ગી'ય ભકતને રહેવાને 
વાસ્તે સ્થાત કહેવામાં આવ્યું છે જે શ્રાભાગવતમાં તત્પર થઈને 
શ્રીગગગાજીના તીરપ૨ રહે તેમ પુષ્ટિમાર્ગી'ય ભકતે કયાં રહેવું ? 
આના ઉત્તરમાં કહેવામાં આર્વ્યું જે પુછિમાગ માં કાંઈ સ્થાનને 
વાસ્તે વધારે આગ્રહુ નથી, જ્યાં ભગવાનનો અનુગ્રહુ થાય ત્યાંજ 
રહેવું, અને એકાદશસ્ક ધમાં અ!મ પણુ કહેવામાં આવ્યું છે કે 
જયાં અનેક ભગવરીયનેો સમાગમ થતે! હોય, જ્યાં ભગવાન, 
બીરાજ્યા હોય જે પુણ્યદેશ હોય એ વગેરે પહેલા પ્રકાશના 
અનુવાદમાં સઘળુ' લખવામાં આવ્યું છે માષે કરી લખવાની 


જરૂર નથી. આ પ્રમાણે મયોાદામાર્ગીય અને પુષ્ટિમાર્ગીયની 
સ્થિતિ કહેવામાં આવી, 


પૂવ લોકમાં મયાદામાર્ગીય અને પુષ્ટિમાર્ગીય ભકતની 
સ્થિતિ કહેવામાં આવી. હુવે આ શ્લોકમાં પુષ્ટિમિશ્ર મયાદા 
માગીયને શું કૂળ તથા જ્ઞાનમાર્ગથી ભકિતમા્ગ ઉત્તમ છે તે 
સિદ્ધ કરવામાં આવરે. 


નૂજમ-૩મયોશ્તુ ત્રતેળેવ પર્વો ૧ રિષતતિ ।। 


સન્‍્ત્રવપરાથઃ--૩મત્રો- બન્ને (જ્ઞાની અને ભક્ત)ને વ્રતતેળ 
કમે કરીને (પ્રથમ પછણિમાર્ગમાં લઇને) છ્વ જ તુ પનઃ ક્રીથી 
પવાસ; આ ગળ કહેલી (માનસી સેવા) જ્વ જ જારપ્વાત સિદ્ધ થશે. 

શખ્દાથ--મયોદામાર્ગમાં રહેલે। જ્ઞાની ત'* બકિતમાન્‌ એ 
બન્નેની ઉપર ને ભગવાન અનુગ્રટુ કરે છે તો તેને પૃષ્ટિમાગ - 
માં પહોચાડે છે અને પછે પહેલાં કહેવામાં આવી જે માનગીં 
ભકિત તે આપે છે. અને જે મયોદામાર્ગ માંથીજ એગીકાર કરી 
ક્રે છે તો સુકિતજ આપે છે ભકિત આપતા નથી. 

ભાવાર્થ--જે પૃણિમિશ્ર મયાદામાર્ગી ય હોય તેને તો માનઓી 
સિદ્ધ થઈ નય છે અને ને મયાદામાર્ગીયજ ભકિતમાન્‌ હોય 
અથવા જ્ઞાની હેય તો તેને ભગવાન્‌ મુકિત આપ છે, પુધટિમકિત 
ખઆખપતા નથી. 
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પ્રકાશમાં શ્રીપુરૂષાત્તમજી લખે છે કૈ મર્યાદામાર્ગસ્થને પણુ 
પુષ્ટિમાર્ગમાં પ્રાપ્ત કરીને પછી માનઝી [સેદ્ધ કરાવી રે છે, 
એટલે પહેલે ભગવાનમાં ચિત્ત પરેઃવાઈ રહે, તે પછી તનુજા 
અને વિત્ત તેનાથી કરાવે અને ષછે માતસી આપે છે. તેથી 
જે ફૂળ થાય છે તે સવથી બ્રેછ છે, અને જે મયાદા માર્ગ માંથી 
ભગવાન્‌ અનુગ્રહુ ડરવા પધારે છે તો તેને મુકિત આખ છે પણ 
ભકિતચોા ગ આપતા નથી. 


શ્રીગોકુલનાથજી લખે છે કે જે પુણ્િમાર્ગીય ભક્તને તથા 
સયેદામાર્ગીય ભક્તને એક સરખુ ફૂળ થતું હોય તે! પછી માગ 
ભેદ કરવાનું શું કામ ર અને તેમ નરી નદી રતે અગીકાર 
કરવામાં પણુ શુ પ્રચોજન ? તેથી મૂલને સાધારણુ અર્થ જાઈએ 
છાએ તો એમજ જણાય છે જે બન્નેની પહેલે કહવામાં આવી 
તે ભક્તિ સિદ્ધ થાય છે, માટે તેનો અથ વિવૃતિસાં કહેવામાં 
આવ્યો છે તે પ્રમાણુ જોએ કે મયોદામાર્ગી એક તો ત્તાની 
અને ખીન્ને ભક્તિવાળા એ બન્નેની ઉપર નને ભગવાન્‌ અનુગ્રહ 
કરે છે તો તે બન્ને ને પહેલે તો પુષ્ટિમાગ માં પ્રવેશ કરાવે છે, 
અને જે મયાદામાગંને અ*શ છે તેને ડ્ર કરે છે; પછી તે પુછિ 
માગને અનુસરી ભગવાન્‌ની સેવા કરે છે તો પછી તેને ષુછિઃ 
માર્ગીય ફ્‌'' મળે છે. અને ભગવાનની તેમજ ઇચ્છા થાય 
છે કે મયાદામાગ માંથી તેનો અનુગ્રહ કરી લેવા તો તે બન્નેની 
સ્ુક્તિ કરૈ છે તેને પોતાની ભષપ્તિ દેતા નથી. 

ટિપ્પણુમાં લખવામાં આવ્યું છે કે ટીકામાં ( વિવૃતિમાં) 
જે મયીશાસ્ત્ો આમ લખવામાં આવ્યું તે જ્ઞાની અને ભડ્તને 
વાસ્તે છે. તે બન્ને મયોદામિશ્ર પુટ્ટિભધ્ત જાણુવા, તેમાં જાનીનું 
એ લક્ષણુ છે ઝે ખ્રહ્મસ્રાને કરી પર પ્રાપ્તિ જેને થઇ હોય તે 
અને બ્રદ્દાસ્ઞાન વિના પણુ જેને પર પ્રાતિ થઇ હોય તે ભખપ્ત 
જાણુવો., આ પ્રમાણે બન્ને લક્ષણુ કહેવામાં આવ્યા છે, તેની 
ઉપર ને ભગવાન અનુગ્રહુ કરે છે તો તેના અ'તઃકરથુમાં જેટલે 
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મવોદાનો અ'શ છે તેમાં પુછતા અ'શ મેળાવીને એટલે પુષ્ટિ 
માર્ગમાં સામૈલ કરે છે, પુણિ છે તે ભગવાનની યોજનાથી થાય 
છે તે કોઇ પુરૂષ પ્રયત્નથી થતી નથી, 

આ અધ શ્લોકને! સાર--જે મયોદામાર્ગોય ભતત છે જે 
સાન અને ભક્તિપ્રધાન છે. તે બન્નેને જે ભગવાન્‌ અનુગ્રહ 
કરે તો તેને પુણ્માર્ગમાં દાખલ કરે છે, અને પછે પુદ્િમાર્ગીય 
જે અનુગ્રહ છે તે કરે છે; અને તેવો અધિકારી ન હોય તે! 
તેને મુક્તિ આપે છે પરંતુ ભક્તિ આપતા નથી. સૃક્તિ કરતા 
ભક્તિમાં વધારે આનદ છે એ તો સુપ્રસિદ્ધ છે. 

આ પ્રમાણે અર્ષ શલેકનું વ્યાખ્યાન થયં હુવ ઝ્તાનથ 
પુષ્ટિમાર્ગ અધિક છે એ પ્રતિપાદન કરે છે. 


મુજ્ય-જ્ઞાનાધિશઃ મસિમારમ ૫વં તશમાત્િશવેત?૧। 
₹સ્વષપરામઃ--પશ્વૅ એ પ્રકારે (આગળ કહેલા સિદ્ધાન્નન 
રીતે અથવા ત્તાનમાગથીં અક્ષરની પ્રાપ્તિ છે અને મક્તિમાગ થ! 
શ્રીપૃરૂષાત્તમન| પ્ર'પ્તિ થાય છે એ રીતે) મધ્જમામઃ બાંક્તમાંગ 
જાતા કિક: સજ્તાનતમાગથી અધિક (ઉત્તમ) છે તગાત્‌ તે કારણ 
મામ ( ગગાજીના ટૃષ્ટાતે કરીને ) 1નેશ્નયત: ( વિવચન પૂવક 
[નરૂપણુ કરલે! છે. 
અથન--જ્ઞાનમ!ગથી ભક્તિમાર્ગ અધ્રિક છે માઝે આ ગ્રથમ' 
પક ન કા ફેક કરવામાં કયે છે, 
ફ્‌ી છે, અને ત્તાનનું કળ તિ: છે. તો પછે ઇક 
ભક્તિમાર્ગ કેમ અધિક કહેવાય ? આને! ઉત્તર-આ જે એ લેન 
કહેવું છે તે પષ્કા પાયાપર નથી, કારણુ કે તે માર્ગમાં જે સ્તાત 
છે તેનું સ્વ૩પ એ છે ઝે ખ્રહ્ધા અને આત્મા આનું એકપાગું છે, 
એમ જાણુવું. અને તે ખ્રહ્મા અક્ષરાત્મક અને તદઃત્મકપણાથી 
સર્વનુ' ભાન છે. તોપણુ પુરૂષોત્તમ સધ તો ઘણે ટૂરજ રહે 
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છે, કારણુકે પુરૂષોત્તમ તો અક્ષરથી અલગા છે. માટેજ શ્રી ગીતા 
જીના ખારમા અધ્યાયમાં અર્જીને પુરૂષાત્તમ અને અક્ષરના ભજ 
તતુ તારતમ્ય ભગવાનને પછયું તેમાં ભગવાને પોતાના ભજ" 
નમાં અપષિકતા ખતાવી છે-- 
ગઝુન ૩વાચ-- 

ણ્વં સતતયુસ્છા વે મસ્ાસ્ત્વાં વશુષાસતે । 

ત સાવ્યલરપવ્યત્ત તેવાં જે યોમવિતમાઃ ॥ ? || 

અથ--અર્નાન કહે છે--એ પ્રમાણ સદા તમારી સેવા 
કરનાર અને જે અન્યકૃત અક્ષરની ઉપાસના કરનાર એ બન્ને 
ભકતજનેોમાં ઉત્તમ કાણુ ? 
ખ્રીમમવાતસુવાપ-- 

મચયાવેક્ય મનો થે માં નિત્યયુસ્ટા ૩વાતતે | 

ગ્રટ્ધયા ૧રયાવેતારતે મે યુતતતમાં મતા 1 2 | 

અર્થ--ભગવાન કહે છે--મારામાં (પુરૂષાત્તમમાં) પ્રેમથી 
મન પરૈેવીને ઉત્તમ શ્રદ્ધાથી જે સેવા કરે છે તેઓને હ ઘણુ 
યોગ્ય માનું છુ. ॥ ૨ ॥ 

વે સ્વક્ષરપાતિટ્કવય૦્૧ સ પર્યુવાલતે । 

લતત્રળાચિન્સ્થ ત જૂટસ્થયચ જ ખ્ુવર્‌ । રે || 

સાનમન*્વેન્ટ્રિયપ્રામ સનેત્ર સવવુટ્વઃ | 

તે ત્રાશ વસિત મામેવ સવમૃતરિતે ₹્તાઃ 11૪ 

અર્થ--/ શ્લે।કમાં શખ્ઠ્ટ પક્ષાંતર જણાવે છે ) જે 
ભકત અક્ષરની ઉપાસના કરે છે તે અક્ષરનેજ પામે છે. અક્ષરનું 
તથા ભક્તનું સ્વરૂપ કહે છે કે જેતું શખ્દથી વર્ણુન નથી થતું, 
તેમ પ્રકટ નથી તેમ સજ સ્થાનમાં વ્યાપી છે, જેતું ચિત્તથી 
ચિ'તવત પણુ થતું નથી જે ચલ નથી અને વૃદ્ધિ અ દિ વિકાર 
જેને નથી તે ક્ટસ્થ--અક્ષરઃ છે. સારી રીતે સઘળો ઇદ્રિયને 
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નિયમમાં રાખી સર્વત્ર સમાનખુદ્ધિવાળા અને સર્વપ્રાણિના 
હિતને ચાહુનાર ભકત હોવા નેઇએ. તે અક્ષરને પહોંચે છે. 


જીશૉધિયતરસ્તેપાંમવ્યસતસાવસેતસામ્‌ । 
ઝવ્યત્ના ફિ મિટ લં ટેદ્વરિરિર્યાવ્યતે |! ૧ ।। 


જે ભકત અક્ષરની ઉપાસના કરે છે તેને ઘણુ।જ કલેશ 
સહુન કરવો પડે છે. તેનું કારણુ એ છે જે પહેલા *કે।કમાં જે 
વિશેષણુ અક્ષરનાં દેવામાં આવ્યાં છે તથા જણાય છે; અન્યકત 
જે ગતિ છે તે ડુઃખરૂપ છે તે શરીરવાળાને ભોગવવી પડે છે. 
શમ ઊ પ “ન. ક 
મ તુ સવાળિ વશાળિ પથનિ સંસ્મસ્ન મત્પરાઃ$ । 
અનન્યનવ યોમેન માં ષ્યાયંત ૩૧તતે | ૧ ।! 
પ ૭ દ્‌ ક 
તેષામદં સમજતા શત્યુતસારલામરાત્‌ | 
મવા વિ ્તાચિરાત્વાયે મશ્યાવોસિતગેતસામ્‌ ॥ ૭ 1 
અર્થ--જે ભડત સધળાં કર્મ મને સોંપીને મારે આધીન 
થઇં મારૂં ષ્યાન ડરતાં મારીજ સેવા કરે છે તેઓનો અ! સસાર 
જમ થોડા વખતમાં ઉદ્ધાર હ કરનાર છઉં. કારણૂ કે તેઓનું 
ચિત્ત મારામાંજ આવિઇ હોય છે. 


ભાવાર્થ---આ બન્ને *લેોકમાં ભક્તિમાર્ગ નોજ ઉત્ક્ષ દેખા: 
ડયો તે*।| પણુ પુરૂષાોત્તમની ભક્તિનો કહેવામાં આવ્ગે! ૭. શ્રીપુરૂષો- 
ત્તમની સેવા કરનારને ક્લેશ સહુન કરવો પડતો નથી અને અક્ષરની 
ઉપાસના કરનારને સહુત કરવો પડે છે એ તેમાં વિશેષ છે 

શ્રીપુરૂષાોત્તમજી પ્રકાશમાં લખે છે કૈ સ્તાનમાગથી ભક્ત" 
માર્ગ ઉત્કુછ્ટ છે ગમે તો શ્રીકુષ્ણુના વચનાખમૃતથીજ સિદ્ધ થયું. 
ને જ્તાનમાર્ગથી પુજ્ઠિમાર્ગ ઉત્તમ ન ઢોાય તો ભગવાન પાતે 
શ્વસુખથી પહેલે કહેવામાં આવ્યું તે પ્રમાણે આત્તા કેમ કરે ? 
તેથી એ સિદ્ધ થાય છે કે ભક્તિમાર્ગ ઉત્તમ છે. આ બન્નેમાં 
વિચાર કરીએ તો જ્તાનમાગ માં અક્ષરબ્રહ્મની અહ ગ્રહથી ઉપાસના 
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છે અને સર્વખ્રહ્દા છે તેમ ઉપાસના છે. એટલે બહેત્રતાસ્મ કે 
સવ ત્રહ્ત આ રીતથી ઉપાસના કરે છે. તે કરતાં ભક્તિમાર્ગ માં 
તે આધિક સ્પષ્ટ છે, કારણુ કે તેમાં પુરૂષોત્તમ વિષય$ ઉપાસના 
છે, સ્તાનથી અધિક ભક્તિમાર્ગ છે માટે આ સિદ્ધાન્ત સુક્તાવલી 
ગ્રથમાં ગંગાજીના દૃષાંતથી સારી રીતે આચાર્ય ચરણે વિવેચન 
કયુ છે.-- 

હુવે આ ગગાજીના ટૃણાંતમાં પણુ વિચાર કરીએ તો 
સાનથી ભક્તિ અધિક સ્પછણ ન્ાણુવામાં આવે છે ગ'ગાજીમાં પણુ 
ક્ષર અક્ષરને પુરૂષોત્તમનું તારતમ્ય જેવામાં આવે છે. જે ગ'ગાજી 
આધિદૅવિકી દેવી છે તે કાંઇ તીથાત્મિઠા કે જલાત્મિકાજ ન 
જાણુવી, પણુ જલમાં તીથ ખુદ્ધિ રાખી જ્ઞાની થાય છે, અને પછી 
જલ તીથથી જે અલગાં ગ'ગાદેવી છે તેનાં દશ ન:દિથી ભક્ત 
ગણાય છે. ભક્તિએ કરી જેને ગંગારેવીનાં દર્શન થયાં છે તૈ 
ક્રોરા જ્ઞાનીથી તો અધેકજ છે એતે નિવિવાદ છે; આ પ્રમાણુજ 
ભકિતમાગમાં પણુ જે ક્ષર અક્ષરના સ્તાતમાંજ ડુખી રહ્યા છે 
તે કરતા પુર્ષોત્તમને નાણીને સવભાવથી જે ભકિત કરે તે 
અધિક છે. ગીતાજીના પંદરમા અધ્યાયમાં-- 


થો મામેવમતંવટો ઝાનાતિ પુરુષોત્તમ । 

ભ સવાવેટમગાતે યાં સવમાવેન માસ્ત । ?૨ 1 

અર્થ--ભગવાન અજુનને કહે છે--જે એ પ્રકારે સો 
વગર મને ( પુરૂષોત્તમને ) જાશે છે અને સર્વ ભાવષી ભજકે 
છે, આથી જ્તાનમાગમાં પણુ અનને ભકિત કરવી પડે છે, અને 
ભકિતમાર્ગમાં તો ભાંક્ત છેજ; તો પ્રથમથી ભકિત એજ ઉત્તમ 
છે. આ વિષયપર વધારે લ મવાની જરૂર નથાં કારણકે અ-ક 
પ્રમાણુથી સિદ્ધ છે, તે વિદ્દાન લોકોએ નણુવું. આ વાદ અન દિ 
ચાહયો આવે છે, જ્તાનમાર્ગ ઉત્તમ ફે ભક્તિમાર્ગ ઉત્તમ તેપર 
પ્રમાણુનો ઉપન્યાસ કરવા લાગીએ તો તેનો પર આવે તેમ નથી 
તેથી વધારૈ લખવામાં આવ્યાં નથી, વેદમાં પણુ જ્ઞાનથી ભડિતને 
અધિક કહેલી છે. ત્કગ્વેદમાં આ મ-ત્ર છે-- 
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તમુ સ્તોવા₹; ઘચ્યે ચથાવિહં તત્વ ₹મે ઝતુષા વિવ- 
સેન આસવ ગાનંતો નામ નિર વિવત્તન મદૃલ્તે વિવ્નો ઝુમરિં 
મગ્ઞામર્‌ં |] 
_અર્થ--જેસ્તેો(થા₹ઃ ભગવાનના ઉત્યુષેનુ* વર્ણન કરતારો ? 
વૃચ્ય સર્જ કારણુના પણુ કારણુરૂપ તે પ્રસિદ્ધ-લે!કવેદમાં પ્રસિદ્ધ 
પુરૂષાત્તમને ચશ્રા [વિર્‌ઃ જે પ્રકારથી જાણુ! છે તે ત્કતસ્થ સત્ય 
પ્રિય વાણીરૂપ વેટના ગર્ભ સારમૂત ખ્રહ્માને ઉપદેશ ક્યા હુતો 
તેને ગ્તગુપ જન્મે કરી એટલે જ્યાં સુધી જીવ હોય ત્યાં સુધી 
[વિષવસેન પૂર્ણું કરા, સ'તુછ્ટ કરો. પણું સ્ાનિઓએ પાતાના દેડુ 
ઇંદ્રિય, પ્રાણ, અ'તકરણુ, અને જીવ આ સઘળાને પુરૂષાત્તમના 
ઉપચે!ગી કરવાં, આપા ભકિતમાગમાં વિનિયોગ રેખાડવામાં 
આવ્યો આથી સ્તાનમાર્ગથી ભડિતમાર્ગની અધિકતા દ્દેખાય છે. 
ભકિત વિના ખીન્ન જોઈ સાધનથી પુરૂષાર્થ સિદ્ધ થતે! નથી. એમ 
હદયમાં રાખી કહુ છે કે દેહાદિ સવના વિનિચોગમાં શકિત ન 
જાય તો પછી સા સર્જ રોતે ઝાનત: જણૂતા અખ ડ શબ્દ ખ્રહ્મ- 
રૂપ મને જાણુતા તેતુજ 'વેવસ્છન વિવેચન કરે. અધિક માહાત્મ્ય 
આદિનુ' સાન ન હોય તો. નામ માત્રનુ' કિતન કરો. તેમ કિતન 
કરવાથી કમે કમે ભગવતસ્વરૂપનું તથા માહાત્મ્યનું જ્ઞાન થળે. 
હુવે તેનું સ્વરૂપ કહે છે ત્તરિવ્‌ આ ઉપલક્ષણુ પણુ માસ્તરાનેરાત્મજ, 
હુવે નામસ્વરૂપતુ' પણુ જ્ઞાન ન હોય તે। તેનાં ઉપદ્દેશ કરનાર ગુર્‌ પાસે 
શરણુ જવું તે ગુરૂનું સ્વરૂપ કહે છે મજ્સ્ને 1વેષ્ળા હે વિષ્ણે તમારા સ”- 
ખ'ધી અને જીમા અને સારી મતિવાળા અથાત્‌ નિર્દોષ પૂણુ ગુણરૂપે 
કરી તમને જાણુનાર તમારા ભપ્તજન તેને મત્તામદ્ે તેને ભજીએ 
છીએ. વલી તે તેજેરૂપ ખીનાનું  અજ્ઞાનરૂપ અ'ધકારને દૂર કરી 
શકે. તેવા ગુરૂને શરણુ જવું જેથી અજ્ઞાન દૂર થાય અને ભક્તિ 
માર્ગમાં પ્રવેશ થાય, અને જેથી આાત્મા શૃતકૃત્ય થાય. સાર એજ 
ક ભગવાનના સ્તુતિ કરનારાઓ ? આ પ્રપ ચના કારણુરૂપ જે 
અક્ષર તેના પણુ કારણુરૂપ પુર્ષાત્તમને જે પ્રકારે તમે જાણુછે 
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% વેદના ગભરૂપ છે તે પ્રકારે તમે સદા કીર્તન કરો; આનુ 
સચ્ચિદ્ટાનદાત્મક નામને જાણુતા છતાં વિવેચન કરો--ઉપરેશ 
કરો. અને હે વિષ્ણ્‌ ? તમારા તેજરૂપ સારી મતિવાળાને અમો 
ભજીએ છીએ આ ઉપરથી આ સિદ્ધ થયું કે ભગવાનની શ્રવણુ 
કૌતનાદિ ભક્તિ કરવી એ સુખ્ય કત્તવ્ય છે, અને સ્તાનમાર્ગથી 
પણુ આ માગ ઉત્તમ છે. આ વિષયપર ખીજી શ્રતિએ ગ્ર'થ 
વિસ્તાર ભયથી અહોં લખવામાં આવી નથી. 

પુરૂષાત્તમજીએ આ શ્રૃતિના અર્થમાં એમ જે લખ્યું કે 
વેદનો ઉપદેશ ખ્રહ્માજને કર્વો ઢુતો તેને સિદ્ધ કરવાતે શ્રીભાગ- 
વતના એકાદશસ્ક'ધમાંના શ્લેક લખ્યા છે. 


૧1ન્‍ેન નણા પછે વાળીયં વેટડ્ઞિતા | 

મયારે વ્રહ્નળે પોતા ધમો યશાં મરાતમ૧ ॥ ?'૪-૨ || 

અર્થ--કાળે કરો પ્રલયમાં આ વેદવાણી અટ્શ્ય થઈ ગઇ 
હુતી તે સૈ' ખ્રહ્ઘાજીને પ્રથમ કહી જે વેદવાણીમાં મહારો ધમઃ 
વર્ણુંવેલે। છે. 

તેમજ તેજ સ્ક'ધમાં અધ્યાય ૨૧ માં પણુ કહ્યું છે.-- 

માં વિધત્તડમિધતે માં વિવાર્વ્યાયોલ્તે સ્વદ્‌ । 

ણ્તાવાનલવેવેટાર્ષઃ ર૦૬ આશ્યાય માં મિટાય્‌ | 

માયાયાત્રમતચાન્તે પતિષિધ્થ પ્રતીહ્‌તિ | ૪રે ।। 


અથ--ભગવાન ઉદ્દવજીને કહે છે--વેદ મ!રૂં વિધાન 
કર્‌ છે--યસ્તરૂપ ભગવાન્‌ છે અને મંત્રો યસનુ' વિધાન ફરે છે 
વેદ મને ડહૅ છે--તે તે દેવતારૂપ ભગવાન્‌ છે અને મત્રેો 
ઈદ્રાદિક દેવતાને ડહૅ છે. વેદ વિકલ્પ કરી નિરાકરણુ મારૂંજ કરે 
છે કારણુ કે સર્વ પ્રપચ ભગવદ્રપ છે. આ સઘળે વેદનો સાર 
એજ કે ડું--પુર્ષાત્તમ છુ. વેદ મારો આશ્રય કરીને અને 
લેોકિક પદાથનોા અતુવાદ કરી અને નિષેધ કરી મને પ્રતિપાદન 
કેરી નિવૃત્ત થાય છે. વેદમાં જે આકારાદિનો નિષેષ છે તે લોકિક 
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આકારાદિનો નિષેધ છે. કાંઇ ભગવદાકારનો નિષેધ નથી, આ2૯ 
પ્રકાશમાં લખ્યું છે. 

શ્રીગોઝુલનાથજી ટીકામાં લખે છે કે--સાનમાગથી અધિક 
ભક્તિમાર્ગ છે તે ગીતાજીના બારમા અધ્યાયમાં કહેલું છે. અને 
જેમ ગગાજીનાં ત્રણુ સ્વરૂપ છે ને તેમાં તારતમ્ય છે, તેમ તે તે 
સ્વરૂપને ભજનારમાં પણુ તારતમ્ય હોવું નેઈએ. જેમ ગ'ગાજ 
માં તેમજ અહોં પણુ જાણુવું; એટલે અક્ષરને ભજનાર તથા ૧ 
રૂષાત્તમને ભજનાર ભક્તમાં પણુ તારતમ્ય સમજવું. સાનમાડમ' 
અક્ષરની ઉપાસના છે અને ભક્તિમાર્ગમાં પુરૂષાત્ત મની એવા છે 
તો જ્તાનમાર્ગથી ભક્તિમાર્ગ ઉત્તમ છે એ સિદ્ધ થયું. આનું 
વ્યાખ્યાન કરી ગોઝુલનાથજીએ વિવાંતની ટીકા સમાપ્ત કરં છે 
અતમાં એક કારિકા લખી છે. 


( 


આ અર્થ શ્લોકનો સાર--ભકિતમાર્ગ સ્તાનમાગેથી અધિઃ 
છે, માટે ગ'ગાજીનાં દૃષ્ટાંત દઈ ને નિરૂપણુ કયું છે, અઃધકતામ 
હેતુ એ છે કે ભકિતથી પુરૂષોત્તમ પ્રાપ્તિ થાય છે. ભક્તિમાગ 
સુગમ છે અને ત્તાનમાગેમાં ક્લેશ ઘણે છે. ઈત્યાદિ વ્યાખ્યાનમ' 
સઘળુ દશાવ્યું' છે. જ્ઞાનપૂર્વક ભક્તિ હાય તો પછે કાંઈ બાકાંજ 
રહ્યું નહિ. 

અહોં સુષી ગ્રંથમાં ભગવાનની તનુજા અને વિત્તશ્ત અન 
માનસી સેવા કરવી એ પ્રતિપાદન કયું તથા તે સેવાના અધિકારો 
૪ પ્રકારના અને તેઓની કૂળ સુધીની વ્યવસ્થા પણુ કહાં એથી 
સિદ્ધ થયુ* કે સર્વથી ઉત્તમ એજ છે કે ભગવાન્ળી સેવા કરવી. 
તેમાં પ્રથમ સાધન સેવા તનુનન તથા વિત્તજ છે. એ સદ 
કરતે ભક્તિ ઉત્પન્ન થાય છે, અને પછી જે કફૂળરૂપ માનસ્્ીસેવ 
છે તે પણુ પ્રાપ્ત થાય છે, જે કદાચિત તનુજા અને વિત્તજા ખ 
રાખર ન બની શજે અને તેથી વળી ભક્તિ ન સિદ્ધ થઈ હચ 


તેવા મનૃષ્યને શું ફળ મળે છે ? એ વીશમા શ્લોકમાં કહેવામાં 
ન. 
આવશે--- 
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મુજમ્‌-મત્તયમાવે તુ તીભ્યો થથા ટટેઃ સવર્મમિવા 
ઝનન્‍્યથામાવમાપન્તત્તભાત્લ્યાનાય નર્યતિ।૨ના 


સાસ્વચપટ્‌ાર્થ:--વશા જેમ તીરસ્થ: (ક્રીગ'ગાજીના) તીર 
ઉપર રહેલે। (પુરૂષ) મસવમાવે ભક્તિના અભાવમાં અથાત્‌ ભક્તિ 
નહિ ષોય ત્તુ તો છુષ્ટે: (વેદની નિદા અને પરસ્રીનું ગમન એ 
આઇિ) દુષણ (ખરાબ) એવાં સ્ઘજમસમિઃ પોતાનાં કમીએ કરીને 
ઝન્યશામાવ અન્યથાપણાને (પાખ'ડીપણાને) બાપજ્નઃ પ્રાપ્ત થઈ 
ને તસ્તાત્‌ તે મમ સ્થાનકથી (તીર્થ પણાના જ્ઞાનથી) સ્ત્ર પણુ 
નદ્‌યાતિ નાશ પાસે છે (તેમ પ્રભ્નુના સાનિધ્યમાં રહેતો હોય પણુ 
ને પ્રભુમાં ભક્તિ ન હોય તો તે પણુ પોતાના દુષ્ટ કમે કરીને 
આરૂહપતિત થઇને તે સ્થાનમાંથી છટી કોઇ હીન યોનિમાં જન્મે છે. 

શખ્દાર્થ--જેમ ગગાજીના તીરપર રહેતો હોય અને ભક્તિ 
ઉત્પન્ન ન થઇ હાય ને પછી પોતાના ડૃષણ કર્મે ફરી જેમ આ 
રૂઢ પતિત થઈ અને તે સ્થાનથી પણુ નણ થાય છે--તેમ ભઃ 
ગવાનના સાંન્નધ્યમાં રહેતો હેય પણુ ને ભકિત ન હોય તો 
તે પણુ પોતાના દુ કમૅ કરી આરૂઢ પતિત થઈ તે સ્થાનમાંથી 
છટી કોઈ હીન યોનિમાં જન્મ લે છે. 

ભાવાર્થ--ગ'ગા્જીનું દૃણાંત જે પહેલેથી આપ્યું છે તેનું 
બીજું પણુ તાત્પર્ય કહે છે--જેમ કોઈ ગ'ગાજીને તીથોત્મક 
જાણુતો હોય, અને તીરપરજ્ રહૅતો હોય પણુ ને ભકિત ઉત્પન્ન 
ન થઇ હોય, એટલે અ'તઃકરણુમાં મોટાઈ જાણીને સ્નેટુ ન થયો 
હોય તે પછે પાતાના પાપાચરણુથી તે ગગાજીમાંજ જલખુદ્ધિ 
જાણુતે તે તીથાત્મક જ્ઞાનના સ્થાનથી પણુ નાશ પાસે છે. 
અથવા ગ'ગઃજીથી છર પડે છે. તેમ અહોં ભગવાનની પાસે 
રહેતો હોય, એટલે જ્યાં ભગવાનની નિધિ બીરાજતી હોય પૂજા 
પ્રવાહુ સતત ચાલતો હોય, અથવા મથુરાજી વગેરે ભગવાનના 
ષામમાં રહેતો હોય, પણુ જે ભગવાનમાં" ભકિત ન ઉત્પન્ન થઈ 
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અને સાધારણુ બુદ્ધિ રઠી તો પછી તે પોતાના પાપથી એટલે 
વેદની નિ'દા કરત્રાથી અથવા રઆ ગમનાદિથી અથવા વિદ્વાન, 
ભગવડ્ભ્કત, ખ્ર હ્ઢાાણુપર ઇષ્યો દ્રેપ રાખવાથી, વધારે શુ' જે 
વેદ શાસ્રમાં કહાં છે તેથી વિરૂદ્ધ આચરણુ કરવાથી પછી તે 
પાખ'ડી થઇ જાય છે, અને આરૂઢ પતિત થાય છે, તેથી તેને 
હીન યોનિમાં ફ્રી જન્મ લેવો પડે છે. હા એટલું ખરૂં કે નર- 
કમાં તો નથી જતે! પણુ કમથી પદવી ઉતરતો જાય છે. 

ત્યાં પુરૂષાત્તમજીએ નિખધને! શ્લોક દરો!વ્યો છે. 

અત્રાવિ વેજનિટ[વાયધમકર્ળાસથા । 

નરજો ત મવેટવતઃ જિત દીનતેપુ ઝાયતે ।। 

અર્થ--ભક્તિમાર્ગમાં આવ્યા પછી પણ્‌ જે વેદની નિંદા 

કરે અયેવા અધમ આચરણુ ડરે તે! નરકમાં તે! ન પડે પરંતુ 
કોઈ નીચ યોનિમાં અવતાર લેવો પડે; એટલે આરૂઢ પતિત 
કહેવાય, થ્રીકલ્યાણરાયશ5 લખે છે કૈ--ભકિતને અભાવ એટલે 
માહાત્મ્ય જ્ઞાનપરવક સ્નેડ નહિં તે. આ લખવ.થી નારદપ'ચરાત્રતા 
કે।ક્નું' સ્મરણુ આવે છે-- 

ઘાદાસ્મ્યજ્ઞાનપનેશ્તુ છુટ તવેતા પિવ: । 

સ્તેદો મરસ્ધિસતિ પ્રોસ્દન્તવાયૃસ્દિન ચાન્યથા | 

અર્થ--શગવાનની મહોાટાઈ જાણીને દૃઢ અને સર્વથી જે 
અધિક સ્નેડુ તેજ ભકિત અને તેથી મૃકિત કાંઈ ખીન્ન પ્રકારથી 
સાક્ત થતી નથી, 

આ [વવૃતિની ટિપ્પણી પણુ પુરી થઈ છે અંતમાં એક 
કારિકા લખી છે તેનો અથ --શ્રીમદાચાર્યને પ્રણામ કરી તેમણે 
રચેલી [સદ્ધાંતસ્રકતાવલીની ગુસાંઈજીએ કરેલી વિવૃતિ તેની 
ટિપ્પણી મે (શ્રીકલ્યાણુરાયે) કરી છે. 

ટિપ"પણુમાં કાંઈ વિશેષ લખવામાં આવ્ય છે. જેમ કોઇ 
તીથાત્મક નણુતલો હોય અતે પછે દુછ કમથી જલ ખદ્ધિ રાખે 
તો તે તીર્થજ્ઞાનથી 'ચુ ચુકે છે, તેમ અક્ષરખ્રહ્મપણા[થી જાણુતો 
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હોય પણુ પાતાના દૃછ પ્રારખ્ધથી પછે પ્રપ'ચપણે જનાણુવા લાગે 
તો અક્ષરખ્રહ્મ જ્ઞાનથી તે ચ્યુત થાય છે, કદ'ચિત્‌ એમ શકા 
ઉત્પન્ન થાય કૈ--જ્તાનથી સર્વ કર્મનો નાશ થાય છે અને અહીં 
તો ૬ુટટ કમથી ત્તાનનો નાશ કહ્યો ? તો તેનું સમાધાન એ છે 
કે--જ્ઞાનથી કર્મનો નાશ એતો યોગ્ય છે પરંતુ તે કર્મ પ્રારબ્ધ 
નહિ, પ્રારખ્ધ કર્મના નાશ તો. ભાગથી અથવા પુષ્ટિભક્તિથીજ 
થાય છે ઝાનથી થતો નથી માટે આ ભક્તિ અવશ્ય કરવી નેપયે. 
“લોકનો સાર--ભગવાન્‌ની સમીપમાં રહેતે હોય તો પણુ 
તેણ પોતાના શુદ્ધ આચરણુ રાખવાં અને ભાંકત કરવી, ભકિત 
એ સ્રુખ્ય કર્તન્ય છે; ભકિત વિના બીજે ક ઉત્તમ પુરૂપાથ 
નથી; ભકિત વિના આરૂઢ પતિત ડહેવાય છે:માદે વદાદિમાં કહ્યાં 
કુ આચરણુ રાખીને ભગવાનની ભકિત જિ [1 ૨૦ ॥ 
ખાસિ ભલસકવાવલ ગ્રથનેો ઉપસ'હાર શ્રાંમદાચાયેજ કરે છે 


મઝમ્‌-૫વં લગાબ્રવવ્ મયા 8 નિશપતમ્‌ 
ઇતહ્‌ુ*ગા વિમુસ્ેત પુશ્વઃ સવેયંશયાત્‌ ॥૨થા 


ઇતસિશ્રી વછુમાત્રાય વિચ્ત્તિતા સિરાન્તમુસાવત્ઝી સમાત્તાઃ॥ 
સાનન્‍્વયવજ્‌ાથઃ--છન એ (આગળ કહેલી) રીતે મથા મેં સ્વ- 
જાસ્ત્રસવેસ્વં પાતાના શ!સ્નું સવસ્વ રૂપ [સિદ્ધાન્ત,) ગુત્વ ગુપ્ર 
છે (તોપણુ) 'સિશ્વિત નિરૂપણુ કયું ન્તત એ ( મારા કહેલા સિ" 
હ્વાન્ત) ને વુષ્વા જાણીને વુસ્તઃ (ફોઈ પણુ) પુરૂષ સવસંશનવાત્‌ 
ખંધા સ'શચોથી વિમુચ્ષતે વિશેષે કરીને સુકાઈ જાય છે. 
અર્થ---આ પ્રકારે સ્વશાસ્ર્તું સર્વસ્વ સેવા સિદ્ધાંત તે ગુપ્ર 
છતે (છુપાથી) મે---(આચાર્ય જીએ) તેનું નિરૂપગુ કયુ; હવે આ 
પ્રમાણું નણી મનુષ્ય સવ પ્રકારના સરાયથી છટે છે, 
ભાવાર્થ--શ્રીઆચાય જ આ સિદ્ધાંતસુકતાવલી ગ્રથ પૂરે 
કરે છે, આ પ્રકારે ભકિતમાર્ગનું નિરૂપણુ ડરવામાં આવ્યું, તે ને 
કૈ ગુપ્ર છે, ત્યારે ગુપ્રનો પ્રકાશ કૈમ કર્વો ? તો જે અધિકારી 
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છે તેની ઉપર ઇુપા કરી પ્રકાશ કયો. એડક્ે દંવ જીવના ઉદ્ધાર 
સારૂ પ્રકાશ કયા છે. હુવે આ મમાણુ જાણી અને ને સુરૂષ આ: 
ચરણુ કરૈ તો તે સવ પ્રકારના સ'દેહુથી છઝે અને તેને સ્વકત્ત- 
વ્યનું જ્ઞાન થાય છે. 

ભકિત વિના ખીન્તું કૉઇ કર્તવ્ય નથી, અને એ પણુ સૂ- 
ચર્વ્યું છે કે આ ગ્રથ નાણુવાથી અને હૃદયારૂઢ કરવાથી પણુ 
સવ સખજદેટુથી ઇટાય છે. | 

શ્રીવિડુલનાથજી વિવૃતિ પૂરી કરે છે તેની આ કારિકા-- 

રતિ શ્રીવિત્‌ ૧૬1૫ ૫૧ર1મરલસિત્ધટ્ત્‌ । 
શ્રીવિટઝલ્તાસ્વજાન્ત વા₹પાઝાં દર્મરપો ॥ 

અથ --શ્રીવહ્ભાચઃ્યતા ચરણુ કમલના રજથી તથા મ 
કેર'દથી જેનું હૃદય સિચાયું છે તે શ્રીવેડ્લનાઘજી સિદ્ધાંત વા 
ણીની સુકતાવલીને [ટ #યમાં ધારણ કરે છે આ પ્રમાણે વિવૃતિ 
પરી થઇ, 1 ૨૧ ॥ 

ર ઉપસ'હારે, 

આ ગ્રથમાં એ સિદ્ધ થયં કે સદા શ્રીદુષ્ણુની સવા કરવી 
તે સેવા ત્રણુ પ્રકારની છે. એક તનુજા બીજી વિત્તજ્ન અનેત્રીંન્ 
માનસની તેમાં માનઝી એ ફૂળરૂપ છે, અને પહેલી અને ખીજી 
સાધનરૂપ છે. સાધન વિતા ફૂળ થવાને! સભવ નથી, ઝુ્ય ફળ 
માનસી અને વે સિદ્ધ થતા પહેલાં ખાધ પઢામાં ફળ પણુ એ કે 
સસારના દુ'"ની નિવૃત્તિ તથા પ્રપંચમાં અક્ષરષ્હ્માનો બે,ધ થાય 
છે. વરષ્રહ્ય તે! પુરૂષોત્તમ શ્રીકૃ"ગુ છે. અતે અક્ષરખ્રહ્ધા એ પુરૂષે: 
ત્તમનું ધામ છે. અને જ્ઞાનીને ઉપાસના કરવા યોગ્ય તથા સુકિતતું 
સ્થાન છે; જે અક્ષરખ્રહ્મ ધપ ચરૂપ છે, તેને કોઈ માયિક કહે છે, 
કોઈ સગુણુ કહે છે. કોઈ ઇશ્વરતું કાય કહે છે, કોઈ સ્વતંત્ર 
છે એમ કડે છે, પણ વેદને તો એ સિદ્ધાંત છે કે અક્ષરખ્રહ્મ 
નો આ અવિકજુત પરિણામ છે; એડલે બ્રહ્મજ છે. તેમાં ગ'ગાજીના 
ટૃછટાંતથી ભેદ સમજાવ્યા છે; જેમ જલરૂપ ગ ગાજી છે તેમ બ 
જગત છે, જેમ તીર્થરૂપ ગ'માજી છે તેમ અક્ષર ખ્રહ્મ છે, અને 
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જેમ દેવતારૂપ ગ'ગાજ છે તેમ શ્રીષુરૂષોત્તમ છે. જગત્‌ ત્રિગુણા* 
ત્મક છે અને એક એક ગુણુના નિયામક ખ્રહ્ધા, વિષ્ણુ અને શિવ 
છે, સર્વના નિય'તા શ્રીંકૃષ્ણુ છે; ભપ્તને લોકિક અને અલૌકિક 
જે ફૂળ દેવું હોય તે પ્રભુની ઇચ્છા પ્રમાણે મળે છે. આ પ્રઃ 
માણે ખ્રહ્મવાદથી શ્રીદૃષ્ણુમાં ખુદ્ધિ કરવી, તેને માનગ્રીસેવા સિદ્ધ 
થાય છે; આ ઉત્તમ અધિકાર સમજવો, સત્તાની ભક્ત વિના 
આ અધિકાર મળતો નથી અને નિખ'ધમાં કહ્યું છે કે જ્ઞાની 
જો ભગવાનને ભજે છે તો પછે એનાથી ખીજે અધિક ફેણ ? 
એટલે પહેલા વગના તે જ્ઞાની ભક્ત જાણવા; આ ભકતને જ્તા* 
નની જરૂર છે. ત્યાર બાદ મધ્યમાધિકાર કહેવામાં આવ્યા, તેમાં 
જીવ રવરૂપ જાણુવાની જરૂર છે, તેથી તે જણી પાતાના અતઃકઃ 
૧ણુમાં શ્રીકૃષ્ણુનું ભકિતથી દશન કરે છે, તેમ કરતે કરતે અંત" 
માં સુર્ષાત્તમનું સાયુજ્ય તેને મળે છે; તે ખીજ વગના મયોદા 
પુષ્ટ ભડ્ત નાણુવા, ત્યાર બાદ ત્ર.જા વગેના સ'સારી ભકતની 
વ્યવસ્થા કહેવામાં આવી, સ'સાર જેને વળગી રહ્યો હોય એટલે 
દેહ, પુત્ર, મિત્ર, સ્રી વગેરેમાં અડતા મમતા રહી આવતી હોય 
અને ભગવાનને ભજે છે તો તેને દુઃખ થાય છે, તેણે તો લીલા- 
વિશિણ પુરૂષાત્તમતું ચિ'તવન કરવું જેથી સ'સારનેો નાશ થાય, 
ત્યાર ખાદ ચોથા વગેના ભક્ત કહેવામાં આવ્યા જે ભકતના મ- 
નમાંથી સસારીપણં તથા લેકાથપણુ' અળગું થતું નથી તે 
ભગવાનને ભજે છે તો તંને ડક્ષેશ થાય છે, તેવે પુષ્ટિમાગેને! 
ભડત છઢય તો તેણે ફે પણુ ભગવદ્ધામમાં રહી શ્રીભાગવતના 
પાઠંમાં અથવા શ્રવણુમાં તત્પર થઈ રહેવું; અને જે મવોદા માઃ 


ગીય હાય તો શ્રીગગગાજીના તીરપર રહીને શ્રીભાગવતનો પાઠ 
અથવા શ્રવણુ કરવું, તેથી થોડાઘણા પ્રયત્નથી તેઓનુ' ચિત્ત 


ભગવાનમાં પરોવાય છે અને અતે વૈકુંઠમાં સેવામાં ઉપયોગી 
દેહને પ્રાપ્ત થાય છે તેએને સાયુજ્યતું તો સુખ મળતું નથી. 
પાંચમા વગેના તે સમજવા કે જેને પોતાના દેઢુથી ભગવાનની 
સેવામાં ઇચ્છા થતી નથી તે આરૂઢ પતિત નાણુષા એઓને 
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જ્યારે સંસારનો આવેશ છુટે અને સેવામાં દાખલ થાય લ્ારે 
મુકિત મળે, અને જે સ'સારનું' અભિમાન છુટે નહિ' તો પછી 
સ્ુકિત પણુ મળે નહિ. મારે મતુપ્ય માત્રે સ'સારનું અભિમાત 
છોડી શ્રીકૃષ્ણુની સેવા કરવી ન્નેઈએ. સવાથી સવ પુરૂષાર્થ સિદ્ધ 
થાય છે. વધારે શું? સેવાજ પુરૂષાથ છે. ખાલબોધમાં એ [સદ્ધ 
કરવામાં આવ્યું હતું કે સેવા કરવી એજ પુરૂપાર્થ છે, અને 
એજ છીવમાત્રે યથાધિકાર સ'પાદન કરવી, આ સિહદ્ધાંતસકતા- 
વલીના પ્રારંભમાં પણુ આવિષય પર વધારે લખવ'માં આવ્યું છે. 
પ્રભુ પ્રાથ તા, 

સિદ્ધાન્ત સુક્તાવલી ગ્રથના વ્યાખ્યાનની સમાપ્રિમાં શ્રી 
પ્રણુપાદપકજમાં પ્રણામ પૃષ્પાંજલી પવવંક એ પ્રાર્થના છે કઝે- 
આ અસાર સસાર સાગરમાં ઘણા વખતથી ગળચવા ખાતા, 
માયા મકરીના [મગરના] મોઢામાં ચાસ ધતા, કામ કાધાદિ ઝેરી 
કરડનાર જલ જ'તુથી વખતો વખત ક્ટકાચેલા, અમોને આપની 
સાધન સેવા રૂપ સફરી વહાણુમાં સારા ગુરૂરૂપ કર્ણુ ધાર [ખલાસી] 
ક્રારા વગર ખદલે લીધે ઉદ્ધારી લો; અને ધારેલા ધામના ઝ્ૃશાક્‌ર 
ડરો, અને લાં ફ્લરૂપ સેવા આપી મુતાર્થ કરો, આજકાલનેો જ 
માનો ઘણે! વિલક્ષણુ થતો જાય છે, અને આવેવિઘાનો અને 
સદાચારનો નાશ થતો જય છે; મછે તેને જઅળવનાર અ.પના 
જ્યેષ્ પુત્રોને ધરણા કરે, જ કે અજા પ્રાણાં છે તેને તો ધાતાને 
અધિકાર શું છે તે ખબર ન પડે તે વ્યાજખી છે, પણુ જ જ્ઞાની 
પ્રાણી છે તેમાં પણુ વિશેષ જ્ઞાની તેઓ પણુ પોતાને અધિકાર 
[દરજજો] જાણુતા નથી, અને કોઈ જાણે છે તો તે પ્રમાણે ચાલતા 
નથી અને ફેઈ ચાલવા ધારે છે તો તેને ખીજ તોડી પાડે છે; તે! 
અપની પેરણા! તેવી થવી જેઇએ ઝે જેથી પોતપોતાને દરજને 
જાળવે અથવા જે દરજ્જા લાયક હોય તેને તે દરજકે મળે, 
વણાશ્રમ ધર્મ, કર્મના મમ તે! હુવે કોઇકજ જાણુનાર રહ્યા. 
અમારી દિતપર દિન પરંપધર્મ માં પ્રીતિ વધે છે. અને સ્વધર્મ તુ 
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તવ કે!ઇ સારા ગુરૂથી જાણુવામાં આવતું નથી; તેથી અરૂચી 
આવે છે અથવા ખખર પણુ નથી. માટે તત્વ મળવાની આપ 
ગુરૂદ્રારા સસતાઈ ડરો, જ્યારે વધારે દુષ્કાલ પડે છે ત્યારે 
લોકોથી પોતાનો ધર્મ સચવાતો નથી, અને જેનું તેનુ' અન્ન, 


દ્ર્ય વગેરે પોતાના ઉપયોગમાં લેવાય છે, તો નને તત્વજ્ઞાનની 
ત'ગી ખહુ પડશે તા જ્યાંથી જેને જે મળશે તે લક લેકે 


ઉચ્છુંખલ થઇ# જશે તેમાં લોકોનો અપરાધ નહિ' ગણુવે,, કોઇ 
કાર્યનો પ્રાર.લ ન ડરવા, અને કરવો તો આખર સુષી નિભાવ 
કરવો એ તો. સાધારણુ ન્યાય છે તો આપે આ ભકિતમાગનો 
ફેલાવા ઘણા સમયથી કયા છે, તેમ ઉપરેશદ્વારા વખતોવખત 
જીણુદ્ધાર કવા છે; તો હુવૅ શાને ઉદાઝીમાં એકદમ આવ્યા છે 
આપને કાંઇ પરિશ્રમ તો છેજ નહીં. માત્ર ઇૃપા કટાક્ષથી કે 
પ્રાણીને જેવો એટલુ'જ છે. આથી અનેક દીન જનોને ઉપકાર 
થશે અને ૬ુઃખમાં ફ્સાયલા છે તેથી છટકે થશે અને આપ 
દયાળુ છો તો તેમ કરવામાં શી અડચણુ છે ? આ વિષય પર 


જેટલુ' અસે (વૅષ્ણુવા) વીનવીએ તેટલુ ઘડે છે, પણુ આપ ૨સાઃ 
તમક છે અને નિત્ય લીલામાંજ રહા છે તેથી કઢાળા આવશે 


એમ જાણી વધારે ડહેતા નથી અથવા આપ અએતયોમી છે | 
મા? કહેવું એ પણુ પુનરૂક્ત જેવું છે; આપથી અણુજાણરયું તો 
છે નહિ માપ તો સર્વર સચ્ચિદાન'દ છે અતે ભકિતને વરા 
છે, અને ભડિત આપને પ્રિય છે તે: અમને તેવી પેરણુ! કરે કે 
અસે ભકિતને સુ"્ય માની આપતું માહાત્મ્ય જાણી ર્તેહુથી 
સેવામાં દેહુ, ઇંદ્રિય, પ્રાણુ અને જીવ જેડીને જુતાધ કરીએ, અ!પ 
ચરાચરના ઉત્પજ્ઞ કયતાર, પાલન કરનાર અને એતે નિરોધ 
કરનાર છે તે આપને છેડી ખીજ ફોને ભજીએ, એતમાં એજ 
હેવે વિનવુંછુ' કૈ યષાધિકાર આપ સવ જીવને ભકિતમાર્ગમાં 
મેરી સાક્ષાત્‌ અથવા પરપરા સળ ધથી સેવા સ્વીકારી જન્મતી 
સફળતા થાય તેવી જીવો પર કૃપા કરો, (તથાસ્તુ) 


દતિ ષીતરછમારાયે વિરાસેતા સિદ્ધાન્તમુસ્કાવજી (વરીર) લપાળઞા: 


શ્રીવલ્ભીય ગ્રે થ પ્રકાશક ફ દતે તા, ૬-૬-૧૧ સુધીમાં 
ગ્રાહુક તરીકે તથા મદદ તરીકે આશ્રય આપનારે 


નજ 
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વૈષ્ણુવોનાં નામ. 


પરીખ પ્રહ્હાદજી ગોપાલડ૭ઠ સિદ્ધપુર, 
મેહેતા ગીરધરલાલ ભાપચદ 
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રા, સોતીચ'દ જેઠાભાઇ મોરખી, 
રા, વીડુલદાસ ચાપસાં 
રા. માણેક્ચદ મહાદેવ 
રા, બાવિંદજ દાદા ન 
ર. વલ્મરભજી કેઃ્યાણુજ 
રા, હરજવન ₹મજી 
રા. ત્રીભોવત કુલચ ૬ 
શેડ પશ્વરદાસ ત્રીલોવનદાસ મુબ“ 
રા, લહ્મીદાસ નાગરદાસ ક્રાક્‌ ,, 
રા, ચુ લાલ જાદવજી શદ 
બેઠ ચતુર્ભજુજદાસ ખુગાલદાસ મહ્રાસ 
ગે!સ્વામિશ્રી વહ્મભલાલજી બેટશ ખોદ્ધાર 


રસાઈ ગૈ'પાળદાસ વિહઠારીદાસ નડીઆદ 
દસાઇ મણીલાલ પરભુદાસ 

ચાકસી નાથાભાઇ દામોદરદાસ 
પરી ડુખેરદાસ જીવણુદાસ મિ 

શા, ત્રીભોવનદાસ મંગળદાસ મારકૂત ,, 
રા, ગીરધરલાલ અમૃતલાલ ડીંસાકાંપ 
રા, રામદાસ મોરારજ કરાચી 
રા, મોરારજી ઝુંદરજી પી 

શેઠ જેકોશનદાસ કરસનદાસ ભરૂચ 
૨ રા. વીરચંદ શાંતિદાસ સરડોઇઈ 
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સફ ૩૮ ઝર 


ગોરધનદાસ ઝવેરટાસ મહાડબ'દર 
પટવારી ઠ્રારકાદાસ ત્રદાવનદાસ રાજકોટ 
પટવારી પોપટલાલ જસરાજ 

રા, પ્રલચદ શામળજી ગાંધી જેતલસર 
માણેકલાલ છોટાલાલ 

નામદાર દરબાર સાહેબ સ્વસ્ધાત માટી 
રા. રણુછોડદાસ ડાહ્યાભાઈ્એઓએ પાલનપુર 


ર, ગોક્લદાસ પરમાન'દદાસ ક 
પટવારી નારણૂલાલ શામળદાસ ,, 
રા, નાનાલાલ ભીખાભાઈ થરા 
ર, વલભદાસ નરોતમદાસ ઝરત 
રા, કાલીદાસ છોટાલાલ કાનપુર 
રા. ખાપુલાલ ભોગીલાલ ન 


શ્રીપુષ્ટિમાગીય પુસ્તકાલય ઠલેોલ 
રા. ગોવર્ધનદ્દાસ વસ્તાભાઈ જુનાગઢ 


રા. વીરજી ભુરાભાઈ ર 
વકાલ રતતસી માધવજી ર 
૧. માધવદાસ હુ સરાજ પ 
રા, માોતીચ'દ ધેમજી ન 
ર. વદ્યમભદાસ લાધાભાઈ પોરા 


શેઠ ચીમનલાલ ગીરધરલાલ વડોદરા 
શ, કેશવલાલ લકમીદાસ ઉમરેડ 
દાણી ઓછત્રલાલ ગીરધરદાસ કપડવણુજ 
દોશી હુરીમાદઇ! ઠ્વારકાંદાસ ડાફે।૨ 


જ ૦૪ ૦અ-૦૦૦-૦૦૦૦૦૫૦૦૦૦૦૫૯૫૫૫લઉઝેન્નઝન નૂ ૬. મમાીાસારઇરનલ” પહર ".ાઇ વસાયાતવાત# ૩૦૦" ઉતતમ 





અવલ કેન, 


સવત ૧૯૬૬ ની સાલમાં સુરત ખાતે શાંકર સ 
શ'ફરજય તિના મેળાવડો વખતે કરૈક્ષાં ભાષણના સ 
( શકરજય તિ વ્યાબ્યાનમાલા ) માં પુછિમા્ગ ઉપર કૈ 
આક્ષેપ કરેલા તેના સશાસ્ર રદીઆ આપી શ્રીજીવણળા 
મહારાજ પારબ'દરવાળાના શાસ્રીં છગતલાલ અ તરજીએ ૨ 
અપૂર્વ ગ્રથ. ડેમી આઠ પેજી ૩૦ કર્મ ઉચા ગ્યેજ કા 


ઉપર, કોંમતલ માત્ર ૧૪ આના. 


પુષ્ટિસ્ુધાકર. 
પુષ્ટિમાર્ગના સિદ્ધાંતોનો પ્રમાણુપૂવંક સ'ગ્રહુ બેરસ 
શા ચીમનલાલ હરિશકર મૃત. કીંમત ૧૦ આના 


ઉપરનાં બન્ને પુસ્તક શ્રીપુષ્ટિમાર્ચી# હુસ્તફાઃ 
(નડોઆઇ) ના મ'ત્રી પાસેથી મળરી. 


